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मुद्रक-- 
सगनराल मेन 
अजित इद्रगारूय 

सोनयगढ ( सौराप्ट्र ) 


शस्शिश्े लेक केकिके अिकेओ 9:38 23:85 डे3:9 0 
ने ससदछ ु 
रे नह; 
| प्रकैकर ) 
भगवोंये है 87: रे दे कि पं 
भगवाँर दकुन्दाचार्यदेवके विषयमें 
उल्लेख 


उन्‍्धो विश्वुस्कुषि न कैरिह कौण्डकुन्दः 
कुन्द-प्रभा-पणयि-क्री ति-विभूषिताश+ । 
यश्ञारु-चारण-करा म्वु जचश्वरी क--- 
श्रक्रे श्रुतर्य भरते प्रयतः मतिष्ठाम॥ 

[ चन्द्रगिरि- शिलालेख ] 


, अर्थ--कुन्दपुष्पकी प्रभाको धारण करनेवाली जिनकी 
कीतिके द्वारा दिशाएँ विभूषित हुईं हैं. जो चरणोंके---चारण- 
ऋद्धिधारी महामुनिंश्रोके--करकमलोंके भ्रमर थे और जिन 
पविन्नात्माने भरतक्षेत्रमें श्रुतकी प्रतिष्ठा की है, वे विभु कुन्दकुन्द 
इस पृथ्वी पर किससे वंच्य नही हैं? 


ध़् ध् यो 
पर कोण्डकुन्दों यतीन्‍न्द्र।॥ 
रजोभिरस्पृषप्ठतमत्वमन्त- 


वह्िपि संव्यज्ञयितुं यतीशः । 
रज)पद भ्ूसितर्ल॑ विह्यय 
चचार मन्ये चतुरंगुर्ल सः ॥ 
[ विध्यगिरि-शिलालेख ] 


कलगलल मसले लि: :2973:3 कस: 2:97 9:9:2:298::9:8:9:9:8:9:9/8:379:273:5 
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एप 


कर 


अर्थ:--बती खर (श्री कुन्दकुल्द स्वामी ) रज:स्थान-- 


उ_ ्मिनलको छोड़कर चार अंगुल ऊपर आकाशम गमन करते 


भर 2॥ 22 
श्र, उत्तमे मे ऐसा ज्ञात होता है कि वे प्रभु अ्न्तरमें, वेसे ही 
थे, उनसे मुक्त ऐसा जात हांता है कि व प्रचु अन्तरम, वस्च ह 





वाह्ममें, रजसे (श्रपनी ) अत्यंत्त अस्पृप्टता व्यक्त करते थे । 


5५ 
ड्क 


दर क्र 
3] च्ऋ बॉ ४ का 
ज॥् पउठमण॑दिणाहआा सीमन्धरसामिद्रिव्वगाणण | 
ण विवोहइ तो समणा कह झुमग्गे पयाण॑ति।॥ 
[ दर्शनसार | 
अर्थ:--( महाविदेह क्षेत्रके वर्तमान तीर्थकर देव ) 


श्री सीमंत्र स्वामीसे प्रास्त किये हुए दविव्यज्ञानक्के द्वारा 
श्री पह्चनन्दिताथ (श्री छुल्दकुन्दाचार्यदेव )ने बोध न दिया 
ता यया 


ह कृब्दकन्दादि आचायों ! के वचन भी स्वरूपारसंवान- 
हू दुन्दकुन्दादि आचायों : आपके वचन भी स्वरूपानुसंवान- 
व्पियमें इस पामरकों परम उपकारभूत हुए हैं। उसके लिये 


में आपका अतिदाय भक्तिसे नमस्कार करना हैँ। 


भा 


[ श्रीमद्‌ राजचन्द्र ] 


कि 


9) 


(३ 


3 ०2: 


ड़ 
हु # 
चर 


20) 


प्रकाशकीय 


आज ग्रन्थाघिराज श्री समयसार-प्रवचनको पाठकोंके समक्ष 
प्रस्तुत करते हुए मुझे बहुत ही हएषषं हो रहा है। यह पग्रन्थाधिराज 
मोक्षमार्गकी प्रथम सीढी है, इसके द्वारा तत्वलाभ करके अनेक भव्यात्मा 
मोक्षमागंको प्राप्त कर चुके हैं, और भागामी भी प्राप्त करेंगे। अनेक 
आत्माओंको मोक्षमागेमें लगानेके मूल कारणभूत इस प्रन्थराजकी 
विस्तृत व्याख्याका प्रकाशन करनेका सुअवसर मुझे प्राप्त हुआ है यह 
मेरें बड़े सौभाग्यकी वात है । 


इस ग्रन्थराजके विषयमें कुछ भी कहना सूर्यकी दीपक दिखाने- 
के समान है। इस समयसारके स्मरण मात्रसे ही भुमुक्षु जीवों के 
हृदयरूपी वीणाके तार आनन्‍्दसे झनझनाने लगते हैं। इसका विस्तृत 
परिचय प्रस्तावनामें दिया हुआ है, इसलिये यहाँ इतना ही कहना 
पर्याप्त है कि द्वादशांगका निचोड़-स्वरूप मोक्षमार्गंका प्रयोजनभूत तत्त्व 
इस समयसारमें कुट-कुटकर भरा गया है, एवं यह ग्न्थराज भगवानकी 
साक्षात्‌ दिव्यध्वनिसे सीधा संबन्धित होनेके कारण अत्यन्त प्रामाणिक 
ग्रन्थ है । 

भगवान श्री कुन्दकुन्दाचायंदेवका हमारे ऊपर महान उपकार 
है कि जिन्होंने महाविदेह क्षेत्र प्धारकर १००८ श्री सीमन्धर भगवानके 
पादमूलमें आठ दिवस तक रहकर भगवानकी दिव्यध्वनिरूप अमृतका 
पेट भरकर साक्षात्‌ पान किया; और भरतक्षेत्र पधारकर हम भव्य 
जीवोंके लिये उस अमृत्तको श्री समयसार, श्री प्रवचनसार, श्री पश्चास्ति- 
काय, श्री नियमसार, श्री अष्टपाहुड़ भ्रादि ग्रन्थोंके रूपसे परोसा, जिसका 
पाव कर भ्रनेक जीव मोक्षमागंगें लग रहे हैं एवम्‌ भविष्यमें भी छगेंगे। 


[६१] 


इसीप्रकार समयसारके अत्यन्त गंभीर एवम्‌ गूढ़ रहस्थोंका 
प्रकाशन करने वाक्ले श्री अमृतचन्द्राचार्यदेवले भी भगवानके गणधर 
(जो #कारझूप ध्वनिको द्वादशांगरूपमें विस्तृत कर देते हैं)के समान 
इस ग्रन्थके गंभीर रहस्योंको खोलनेका कार्य किया है, इसलिये उनका 
भी हमारे ऊपर उतना ही महान्‌ उपकार है । 


लेकिन आज श्षयोपशम एवम्‌ रुचिकी मंदताके कारण हम लछोग 
उस टीकाको भी यथार्थरूपमें नहीं समझ पाते और अपनी बुद्धि एवसु 
रुचि अनुसार यहातद्वा अर्थ लगाकर तत्त्वकी जगह अतत्त्व प्राप्त करके 
मिथ्यात्को और भी दृढ करते जाते हैं। ऐसी अवस्था देखकर कितने 
ही हीन पुरुषार्थी समयसारके अभ्यासका ही निषेध कर बैठते हैं। ऐसे 
समयमें हमारे सदुभाग्यसे समयसारके मर्मेज्ञ एवम्‌ अनुभवी सतृपुरुष 
पूज्य श्री कानजी स्वामीके सत्‌ समागमका महाव लाभ हम मुमुक्षुओं- 
को प्राप्त हुआ। जैसे रुई धुनने वाला धुनिया रुईके बँंघे पिडको धुन- 
धुनाकर एक-एक तार अलूग-अलग करके विस्तृत कर देता है उसी प्रकार 
आपने भी समयसारके एवम्‌ उसकी टीकाके गंभीरसे गंभीर एवम्‌ 
गृूढ्‌ रहस्योंको इतनी सरल एवम सादी भाषामें खोल-खोलकर समझाया 
है कि साधारण वुद्धि वाला भी, इसको यथार्थ रुचिके साथ ग्रहण कर 
लेनेसे, अनन्तकालमें नहीं प्राप्त किया ऐसे मोक्षमागंको सहज ही प्राप्त 
कर सकता है। इसलिये हम मंद वृद्धि वाले जीवों पर तो श्री कानजी 
महाराजका महान्‌ २ उपकार है, क्योंकि यदि आपने इतना सरल करके 
इस ग्रन्थराजको नहीं समझाया होता तो हमको मोक्षमागंकी प्राप्ति कैसे 
होती ? इसलिये हमारे पास आपके उपकारका वर्णन करनेके लिये कोई 
शब्द ही नहीं हैं। मात्र श्रद्धांके साथ आपको प्रणाम करते हैं । 


भगवान महावीर स्वामीके समयमें दिव्यध्वनि द्वारा संक्षेपमें 
ही मोक्षमा्गंका प्रकाशन होता था और उसीसे पात्र जीव अपना कल्याण 
कर लेते थे । उसके वाद धीरे-धीरे जोवोंकी रुचि, आयु, बुछ और 


[७] 
क्षयोपशम क्षीण होता गया तो भगवानका निर्वाण होनेके करीब पांचसौ 
वर्ष वाद ही मोक्षमा्गके मूल प्रयोजनभूत तत्वका श्री कुन्दकुन्ददेव द्वारा 
ग्रन्थरूपमें संकलन हुआ, उसके बाद और भी क्षीणता बढ़ी तो उनके 
एक हजार वर्ष वाद श्री अमृतचन्द्राचाययदेव द्वारा उनकी और भी 
विस्तृत एवम्‌ सरल व्याख्या होगई, और जब अधिक क्षीणता बढ़ी तो उनके 
एक हजार दर्प वाद इस पर ओर भी विस्तृत एवम्‌ सरल व्याख्या श्री 
कानजीस्वामी दारा हो रही है। यह सव इस बातके द्योतक हैं कि यथार्थ 
जिनेन्द्र भगवानका मार्ग कालके अन्त तक अभ्षुण्ण वना ही रहेगा और 


उसके पालन करने वाले सच्चे धर्मात्मा भी अन्त तक अवश्य ही रहेंगे। 


पृज्य कानजी स्वामी द्वारा समयसार पर प्रवचन कब, कहाँ 
और कंसे हुए तथा उन्तकी सद्धूलछूना किसप्रकार किसके द्वारा और 
क्यों की गई, यह सब प्रस्तावनामें खुलासा किया गया है। 


इसके अनुवादक श्रीमान्‌ पं० परमेष्टीदासजी न्यायतीर्थे धन्यवाद- 
के पात्र हैं जिन्होंने अति उत्साहसे यह अनुवाद-कार्य किया। 


अन्तमें पूज्य उपकारी ग्रुरु श्री कानजीस्वामीको मेरा अत्यन्त 
भक्तिसे नमस्कार है कि जिनके द्वारा मुझको अनादि संसारको नष्ट कर 
देने वाले सतुधमंकी प्राप्ति हुई। 


कातिक शुक्ला १ भवदीय-- 
वीर नि० से २४७५ नेमीचन्द पाठनी, आगरा 


रु 


इस आवृत्तिका निवेदन 


श्री समयसारजी शास्त्र पर पृज्य ग्रुरुेव श्री कानजीस्वामीके 
द्वारा दिये गये इन प्रवचनोंसे अनेक मुमुक्षुओंकी इस अध्यात्म-शास्त्रका 
सूक्ष्म रहस्य सरलतापूर्वक समझनेमें तथा आत्महितकी साधनामें बहुत 
सहायता मिली है, अत: जेन समाजकी विशेष मांग होने पर यह 
आवृत्ति प्रसिद्ध करनेमें आई है । 


वीर स'. २४९७ साहित्य भकाशन समिति 
वैशाख शुक्ला-२ भ्री वि. जैन स्वाध्याय मंद्रि, उृस्ट 
सोनगढ (सौराष्ट्र) 


५७५, 
कं 


कल 


2 


33% 


श्री वीतरागाय नम; 


अस्तावना 


०5७० 5902:%-09--« 


मंगल भगवान वीरो मेंगढं गोतमोगणी। 
मेगरढूं कुन्दकुन्दा्ों जेनपर्मोंउस्तु मंगल । 


न्म् 


7०० 


भरतक्षेत्रकी पृण्यभूमिमें श्राजसे २४७४ वर्ष पूर्व जगत-पुज्य 


परम-भट्टारक भगवान श्री महावीर स्वामी मोक्षमार्गका प्रकाश करनेके 
लिये अपनी सातिशय दिव्यध्वनि द्वारा समस्त पदार्थोका स्वरूप प्रगट कर 
रहे थे। उनके निर्वाणके उपरांत कालदोपसे क्रमश: अश्रपार ज्ञानसिघुका 
अधिकांश भाग तो विच्छेद होगया, और अल्प तथापि बीजभूत ज्ञानका 
प्रवाह आचार्योकी परंपरा द्वारा उत्तरोत्तर प्रवाहित होता रहा, जिसमेंसे 
आकाइ-स्तम्भकी भांति कितने ही आचायोंने शास्त्र गूथे। उन्हीं 
झ्राचायोंमेंसे एक भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव थे, जिन्होंने सर्वत्ञ भगवान 
श्री महावीर स्वामीसे प्रवर्तित ज्ञानकों ग्रुरु-परंपरासे प्राप्त करके, उसमें- 
से पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, समयसार, नियमसार, अष्टपाहुड भादि 
शास्त्रोंकी रचना की ओर संसार-नाशक श्रुतज्ञानको चिरजीवी बनाया। 

सर्वोत्कृष्ट आगम श्री समयसारके कर्ता भगवान कुन्दकुन्दाचार्य- 
देव विक्रम संवत॒के प्रारम्भमें होगये हैं, दिगम्वर जेन परम्परामें उनका 
स्थान सर्वोत्कृष्ट है। सर्वेज्ञ भगवान श्री महावीर स्वामी और गणघर 
भगवान श्री गौतमस्वामीके पश्चात्‌ भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवका 
ही स्थान आता है। दिगम्बर जैन साधु अपनेको कुन्दकुन्दाचार्यकी 
परम्मपराका कहनेमें गौरव मानते हैं। भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवके 
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शास्त्र साक्षात्‌ गणधरदेवके वचनोंके बरावर ही प्रमाणभूत माने जाते 
हैं। उनके पश्चात्‌ होने वाले ग्रन्थकार आचार अपने कथनको सिद्ध 
करनेके लिये कुन्दकुन्दाचारयदेवके शास्त्रोंका प्रमाण देते हैं, इसलिये 
यह कथन निरविवाद सिद्ध होता है। वास्तवमें भगवान कुन्दकुन्दाचार्ये 
देवने अपने परमागमोंमें तीर्थकर देवोंके द्वारा प्ररूपित उत्तमोत्तम 
सिद्धान्तोंको सुरक्षित रखा है, और मोक्षमार्गको स्थापित किया है। 
विक्रम संवत्‌ ९९०में विद्यमान श्री देवसेनाचार्य अपने दु्शनसार नामक 
> कहते हैं कि-- “ विदेह क्षेत्रके वर्तमान तीर्थकर श्री सीमन्धर 
स्वामीके समवसरणमें जाकर श्री प्ञ्मनन्दिनाथने (कुन्दकुन्दाचार्यदेवने) 
स्वतः प्राप्त किये हुए ज्ञानके द्वारा बोध न दिया होता तो समुनिजन 
थार्थ मार्गको कैसे जानते ? ” एक दूसरा उल्लेख देखिये, जिसमें 
कुन्दकुन्दाचायदेवकोी कलिकाल्सर्वज्ञ कहा गया है। “प्दनन्दि, 
कुन्दकुच्दाचाये, वक्रग्रीवाचायं, एलाचार्य ग्रृद्धपिच्छाचार्य इन पाँच सामों- 
से विभूषित, चार अंगुल ऊपर आकाझमें गसन करनेकी जिनके ऋद्धि 
थी, जिन्‍्होंने पूर्व विदेहमें जाकर सीमन्धर भगवानकी वच्दना की थी 
और उनके पाससे मिले हुए श्रुतज्ञानके द्व।रा जिन्होंने भारतवर्षके भव्य 
जीवोंको प्रतिबोध दिया है ऐसे श्री जिनचन्द्रसूरि भट्टा रकके उत्तराधिकारी 
रूप कलिकालसवंज्ञ ( भगवान कुन्दकुन्दाचाययंदेव ) के रचे हुए इस 
पटप्राभृत प्रन्थमें...सूरी श्वर श्री श्ुतसागरकी रची हुई मोक्षप्र/भूतकी टीका 
समाप्त हुई)” इसप्रकार षट्पराभृतकी श्री श्रुतसागरसूरि कृत टीकाके 
अन्तमें लिखा है। भगवान कुन्दकुन्दाचाय देवकी महत्ताको दर्शाने वाले ऐसे 
अनेकानेक उल्लेख जैन साहित्यमें मिलते हैं, अनेक शिलालेख भी इसका 
प्रमाण देते हैं। इससे ज्ञात होता है कि सनातन जेन संप्रदायमें 
कलिकाल्‍ूसवंज्ञ भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवका अपूर्वे स्थान है। 
भगवानश्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवके रचे हुए अनेक शास्त्र हैं, जिनमें- 
से कुछ इस समय भी विद्यमान हैं। त्रिछोकीनाथ सर्वश्नदेवके मुखसे 
प्रवाहित श्रुतराभुतकी सरितामेंसे भरे हुए वे अमृतभाज॑न वर्तमावमें भी 
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अनेक आत्मायियोंको आत्मजीवन देते हैं। उनके समस्त शालोंमें श्रीसम यसार 
महा अलौकिक शास्त्र है। जगतके जीवों पर परम करुणा करके आचार्य 
भगवानने इस शास्त्रकी रचना की है, इसमें मोक्षमार्गका यथार्थ स्वरूप 
जेस। है वैसा ही कहा गया है। अनन्तकाल्से परिभ्रमण करने वाले 
जीवोंको जो कुछ समझना शेप रह गया है वह इस प्रमागमर्मे 
समझाया है। परम कृपालु आचार्य भगवान श्री समयसार शास्त्रके प्रारंभ- 
में कहते हैं:--'काम-भोग-वन्धकी कया सभीने सुनी है, परिचय एवं 
अनुभवन किया है, किन्तु मात्र प्रसे भित एकत्वकी प्राप्ति द्वी दुलम है। 
उस एकत्वकी-परसे भिन्न आत्माकी वात इस शास्त्रमें मैं निनविभव 
से ( भ्रायम, युक्ति, परम्परा और अनुभवसे ) कहूँगा।” इस प्रतिज्ञा- 
के अनुसार समयसारमें आचायेदेवने आत्माका एकत्व, परद्रव्यसे 
ओर परभावोंसे भिन्नत्वको समझाया है। आत्मस्वरूपकी यथार्थ 
प्रतोति कराना ही समयसारका मुख्य उद्देश्य है। उस उद्देश्यको पूर्ण 
करनेके लिये आचाये भगवानने उसमें अनेक विषयोंका निरूपण 
किया है। आत्माका शुद्धस्वभाव, जीव और पुद्ंगलकी निमित्त- 
नेमित्तिकता होने पर भी दोनोंका विल्कुल स्वतंत्र परिणमन, नवतत्त्वों- 
का भृतार्थ स्वरूप, ज्ञानीके राग-हेषका अकतृ त्व-अभोक्तृत्व, अज्ञानीके 
राग-हेपका कतृ त्व-भोवतृत्व, सांख्यदशनकी ऐकान्तिकता, ग्रुणस्थान- 
आरोहणमें भावकी भौर द्वव्यकी निमित्त-नैमित्तिकता, विकाररूप 
परिणमित होनेमें अज्ञानियोंका अपना हो दोष, मिथ्यात्व आदिकी 
जड़ता उसी प्रकार चेतनता, पुण्य-पाप दोनोंकी वन्धनस्वरूपता, मोक्षमागें- 
में चरणानुयोगका स्थान आदि अनेक विषयोंका प्ररूपण श्री समयसा रजी- 
में किया गया है। इन सवका हेतु जीवोंको यथार्थ मोक्षमार्ग बतलाना 
:है। श्री समयसारजीकी महृत्ताको देखकर उल्लसित होकर श्री जयसेन 
_आचाये कहते हैं कि 'जयवन्त हों वे पद्मवन्दि आचाये अर्थात्‌ कुन्दकुन्दाचार्य 
जिन्होंने महान तत्वोंसे परिपूर्ण प्राभृतरूपी पर्वेतकों वुद्धि्पी मस्तक 
[ पुर उठाकर भव्यजीवोंको सुमित किया है। वास्तवमें इस कालमें 
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श्री समयसार शास्त्र मुमुक्षु भव्यजीवोंका परम आधार है। ऐसे 
दुपमकालमें भी ऐसा अद्भुत, अनन्यशरणभूत ज्ञास्त्र त्तीथकरदेवके 
मुखारविदसे प्रगट हुआ अ्रमृत विद्यमान है. यह अपना महान सदुभाग्य 
है। निरचय-व्यवहारकी संधिपूर्वक यथार्थ मोक्षमार्गकी ऐसी संकलनवद्ध 
प्ररूपणा अन्य किसी भी ग्रंथमें नहीं है। यदि पूज्य श्री कानजी स्वामीके 
शब्दोंमें कहा जाय तो 'यह समयसार शास्त्र आरगमोंका भी आगम है; 
छात्रों शास्त्रोंका सार इसमें विद्यमान है, जेनशसनका यह स्तम्भ है, 
साधकोंके लिये कामघेनु कल्पवृक्ष है, चौदह पुवंका रहस्य इसमें भरा 
हुआ है। इसकी प्रत्येक गाथा छट्ठं -सातवें ग्रुणस्थानमें झूलते हुए 
महामुनिके आत्म-अनुभवसे प्रगट हुई है |” 


श्री समयसारमें भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवकी प्राकृत गाथाबों 
पर आत्मख्याति नामक संस्कृत टीकाके लेखक (लूग्रभग विक्रम संवत्‌ 
की १० वीं शताब्दीमें हो गये) श्रीमान्‌ अमृतचन्द्राचायंदेव हैं। जिसप्रकार 
श्री समयसारके सूरछ-कर्त्ता अछौकिक पुरुष हैं, वेसे ही इसके टीकाकार 
भी महा समर्थ आचार्य हैं। आत्मख्यातिके समान टीका आजतक किसी 
भी जैनग्रत्थकी नहीं लिखी गई। उन्होंने पंचास्तिकाय और प्रवचनसारकी 
टीका भी लिखी है एवं तत्त्वसार, पुरुषार्थंसिड्यु पाय आदि स्वतंत्र 
भ्रंथ भी लिखे हैं। उनकी एकमात्र आत्मस्याति टोौकाका स्वाध्याय करने 
वालेको ही उनको अध्यात्मरसिकता, आत्मानुभव, प्रखरविद्धत्ता, वस्तु- 
स्वरूपको न्यायसे सिद्ध करनेकी उनकी असाधारण दाक्तिका भलीभाँति 
जनुभव हो जाता है। संक्षेपमें ही गंभीर-गूढ रहस्योंको भर देने वाली 
उनकी अवोख्ी शक्ति विद्वानोंको आइचर्यंचकित कर देती है। उनकी 
यह देदी टीका श्रुतकेवलीके वचवोंके समान है। जैसे मूल शास्त्रकर्ता- 
ने समयसारजी श्ञास्त्रको समस्त निज-वैभवसे रचा है, वैसे ही 
टीकाकारने भी अत्यन्त सावधानीपूर्वक सम्पूर्ण निज-वैभवसे टीकाकी 
रचना की है; टीकाके पढ़ने वालेको सहज ही ऐसा अनुभव हुए विना 


नहीं रहता। शञासनमान्य भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवने इस कुलिकालमें 
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जगदूगुरु तीर्थकरदेव जैसा काम किया है भौर श्री अ्रमृतचन्द्राचार्यदेवने 
मानों जैसे वे भगवान कुन्दकुन्दके हृदयमें ही प्रवेश कर गये हों 
इसप्रकार उसके गम्भीर श्राशयको यथार्थरूपसे व्यक्त करके उनके गणधर 
जैसा काम किया है | आत्मख्यातिमें विद्यमान काव्य (कलश) अध्यात्मरस 
झौर आत्मानुभवकी तरज़ोंसे परिपूर्ण हैं। श्री पद्मप्रभदेव जैसे समर्थ 
मुनिश्रों पर उन कलशोंने गहरा प्रभाव जमाया है भौर भ्राज भी वे 
तत्त्वज्ञान एवं श्रध्यात्मरससे परिपूर्ण कलश अ्रध्यात्मरसिकोंकी हृदतंत्रीको 
भंकृत कर देते हैं। श्रध्यात्म कविके रूपमें श्री श्रमृतचन्द्राचार्यदेवका 
स्थान जैन साहित्यमें श्रद्चितीय है । 


श्री समयसारमें भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवने ४१५ गाथाओंकी 
रचना प्राकृतमें की है। उसपर श्री भ्रमृतचन्द्राचायदेवने आत्मख्याति 
नामक तथा श्री जयसेनाचार्यदेवने तात्पर्यवृति नामकी संस्कृत टीकाएँ 
लिखी हैं। उन भाचार्य भगवंतों द्वारा किये गये भ्रनन्‍्त उपकारके 
स्मरणमें उन्हें अत्यन्त भक्तिभावसे वन्दन करते हैं। 


कुछ वर्ष पहले पंडित जय॒चन्द्रजीने मूल गाथाओंका भर 
भ्रात्मख्यातिका दिन्दीमें श्रनुवाद किया भर स्वतः भी उसमें कुछ भावार्थ 


लिखा। यह शास्त्र “ सुमयप्राभत ” के नामसे विक्रम संवत्‌ १ ६६४में 
प्रकाशित हुआ था। उसके परचात्‌ पंडित मनोहरल्‍्लालजीने उसको 
प्रचलित हिंदीभाषामें परिवर्तित किया और श्री परमश्षुतश्रआवक मण्डल 
द्वारा समयसार “वे के चाम्रसे विक्रम संवत्‌ १९७५में प्रकाशित किया 
गया। इसप्रकार पण्डित जुय॒चुन्द्रजी, पंडित मनोहरलालजीका और श्री 
पूरमश्रतप्रभावक मण्डलका मुमुक्षु समाज पर उपकारं है। 

श्री परमश्ुतप्रभावक मण्डल ह्वारा प्रकाशित हिन्दी समयसारका 
भ्रध्यात्मयोगी श्री कानजीस्वामी पर परम उपकार हुझा । विक्रम संवत्‌ 
१६७८में उन महात्माके करकमलोंमें यह ;_ परमपावन चितामेणिं 


:_प्रमपावन _चितामंणि 
भाते ही उन कुशल जौहरीने इसे परख लिया। सर्वेरीतिसे स्पष्ट देखने 


पर उनके हृदयमें परंम उल्लास जाथूत हुआ, आ्ात्मभगवानने विस्मृत 
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हुईं अनन्त गुणगम्भीर निजशक्तिको संभाला और अनादिकालसे परके 
(प्रति उत्साहपुर्वक दौड़ती हुई वृत्ति शिथिल होगई; तथा परसम्बन्धसे 
छूटकर स्वरूपमें लीन होगई। इसप्रकार ग्रत्थाधिराज समयसारकी 
] | असीम कृपासे वाल-ब्रह्मचारी श्री कानजीस्वामीने चैतन्यसूर्ति भगवान 
समयसारके दर्शन किये । 
जैसे-जैसे वे समयसारमें गहराई तक उतरते गये चैसे ही बसे 
उन्होंने देखा कि केवलज्ञानी पितासे उत्तराधिकारमें श्राई हुई श्रदभुत 
निधियोंको उनके सुपुन्र भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवने रुचिपूर्वंक 
संग्रह करके रखा है। कई वर्ष तक श्री समयसारजीका गंभी रतापुर्वेक 
गहरा मनन करनेके परचात्‌ “किसी भी प्रकार जगतके जीव सर्वेज्ञ 
पिताकी इस श्रमूल्य सम्पत्तिको समभलें तथा अनादिकालीन दीनता- 
का नाश कर दें | ” ऐसी करुणाबुद्धि करके उन्होंने समयसारजी पर श्रपूर्व 
प्रवचनोंका प्रारम्भ किया और यथाशक्ति आत्मलाभ लिया। आजतक 
पुज्य श्री कानजीस्वामीने सात बार श्री समयसारजी पर प्रवचन पूर्ण 
किये हैं और इस समय भी सोनगढ़में आठवीं बार वह अमृतवर्षा होरही 
है। संवत्‌ १९९९--२००० की सालमें जिस समय उनकी राजकोठ्में ९ ' 
महीनेकी स्थिति थी उस समय श्री समयसारके कितने ही भ्रधिकारों पर 
उनके (छठवीं बार ) प्रवचन हुए थे। इस समय श्री जेन स्वाध्याय- 
मन्दिर ट्रस्टको ऐसा लगा कि 'यह अमृल्य मुक्ताफल खिरे जाते हैं, 
यदि इन्हें झेल लिया जाये तो यह श्रनेक मुमुक्षुओंकी दरिद्वता दर 
करके उन्हें स्वरूपलक्ष्मीकी प्राप्ति करा दें |” ऐसा विचार करके ट्रस्टने 
“उन प्रवचनोंको पुस्तकाकार प्रकाशित करानेके हेतुसे उनको नोट कर 
लिने ( लिख लेने )का प्रबन्ध किया था। उन्हीं लेखोंसे श्री समयसार 
भवचन गुजराती भाषामें पाँच भागोंमें पुस्तकाकार प्रकाशित हो चुका 
|है श्र उन्हींका हिन्दी अनुवाद करके श्री समयसार-प्रवचन प्रथम 
/ भाग ( हिन्दी ) को हमें मुमृक्षुओंके हाथमें देते” हुए हर्ष होरहा है।. 


[१५] 
इस अनुवादमें कोई न्यायविरुद्ध भाव न आजाये इस बातका पूरा-पूरों 
ध्यान रखा गया है। 


जैसे श्री समयसार शास्त्रके मूल-कर्त्ता और टीकाकार श्रत्यंत 
श्रात्मस्थित आचायें भगवान थे वेसे ही उनके प्रवचनकार भी स्वरूपानु- 
भवी, वीतरागके परम भक्त, अनेक शास्त्रोंके पारगामी एवं भ्राश्वयंकारी 
प्रभावना-उदयके घारी युगप्रधान महापुरुष हैं। उनका यह समयसार- 
प्रवचन पढ़ते ही पाठकोंको उनके आत्म-अनुभव, गाढ़ श्रध्यात्म-प्रेम 


स्वरूपोन्मुख परिणति, वीतराग भक्तिके रंगमें रंगा हुआ उनका चित्त 
अगाधघ श्रुतज्ञान और पर॒म कल्याणकारी वचनयोगका भ्नुभव हुए बिना वचनयोगका व हुए बिना 


नहीं रहता। उसका संक्षिप्त जीवन परिचय श्रन्यत्र दिया गया है, इसलिये 
उनके भग्रुणोंके विषयमें यहाँ विशेष कहनेकी श्रावश्यकता नहीं है। उनके 
अत्यन्त आइचयजनक प्रभावनाका उदय होनेके कारण गत चौदह वर्षोमें 
समयसार, प्रवचनसार, नियमसार, षट्खण्डागम पद्मनन्दिपंचरविशतिका 
तत्वाथंसार, इष्टोपदेश, पंचाध्यायी, मोक्षमार्गंप्रकाशक, अनुभवप्रकाब्, 
आत्मसिद्धि शास्त्र, आत्मानुशासन इत्यादि झास्त्रों पर श्रागमरहस्यप्रकाशक 
स्वानुभव-मुद्वित श्रपूर्वे प्रवचन करके सौराष्ट्रमें श्रात्मविद्याका श्रतिप्रबल 
आन्दोलन किया है। मात्र सौराष्ट्रमें ही नहीं, किन्तु धीरे-धीरे उनका 
पवित्र उपदेश पुस्तकों ओर “आात्मधर्म ' नामक मासिकपत्रके द्वारा 
प्रकाशित होनेके कारण समस्त भारतवर्षमें भ्रध्यात्मविद्याका आन्दोलन 
वेगपुर्वक विस्तृत द्वोरहा है। इसप्रकार, स्वभावसे सुगम तथापि गुरुगम 
की लुप्तप्रायताके कारण और श्रनादि भ्ज्ञानकों लेकर श्रतिशय दुर्ग 
होगये जिनागमके गम्भीर आ्राशयको यथार्थरूपसे स्पष्ट प्रगट करके 
उन्होंने वीतराग-विज्ञानकी बुभती हुई ज्योतिको प्रज्वलित किया है। 
परम पवित्र जिनागम तो अपार निधानोंसे परिपूर्ण है, किन्तु उन्हें देखने 
की हृष्टि गुरुदेवके समागम और उनके करुणापूर्वेक दिये हुए प्रवचन- 
अंजनके बिना हम अल्पबुद्धिभोंको वह कैसे प्राप्त होता ? “वैचमकाल- 
में चतुर्थंकालकी -भलक विलाने बाले शासप्रप्रभावक गुरुदेव श्री कानजी 
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ध्वामीने आगमके रहस्थोंकों खोलकर हमारे जैसे हजारों जीवों पर जो 
अपार करुणा की है उसका वर्णन वाणी द्वारा नहीं हो सकता। 
जिसप्रकार ग्रुरुदेवका प्रत्यक्ष समागम अनेक जीवोंका अपार 
उपकार कर रहा है, उसीप्रकार उनके यह पवित्र प्रवचन भी वर्तमान 
झौर भविष्यकालके हजारों जीवोंको यथार्थ मोक्षमार्ग वतलानेके लिये 
उपकारी सिद्ध होंगे। इस [_दुषमकालमें जीव प्रायः वन्धमार्गको ही जीव प्रायः वन्धमार्गको 
मोक्षमार्ग मानकर प्रवर्तेत कर रहे हैं। जिस स्वावलम्बी पुरुषार्थके 
बविना-निरचयनयके आशश्रयके विना मोक्षमार्गका प्रारम्भ भी नहीं 
होता उस पुरुषार्थंकी जीवोंकों गन्ध भी नहीं आई है, किन्तु मात्र 
परावलम्बी भावोंको-व्यवहाराभासके श्राश्रयको ही मोक्षमार्ग मानकर 
उसका सेवन कर रहे हैं। स्वावलम्बी पुरुषार्थवा उपदेश देने वाले 
ज्ञानी पुरुषोंकी दुर्लभता है एवं समयसार परमागमका अम्यास भी 
श्रति च्यून है। कदाचित्‌ कोई-कोई जीव उसका अभ्यास करते भी हैं 
किन्तु गुरुणमके विता उनके मात्र भ्रक्षरज्ञान ही होता है। श्री समयसार- 
के पुरुषा्थंभूलक गहन सत्य मिथ्यात्वमृढ़ हीनवीय जीवोंको श्रनादि 
भ्रपरिचित होनेके कारण, ज्ञानी पुरुषोंके प्रत्यक्ष समागमके बिना 
भ्रथवा उनके द्वारा किये गये विस्तृत विवेचनोंके विचा समभना अत्यंत 
कठिन है। श्री समयसारजीकी प्राथमिक भूमिकाकी वातोंको ही सत्वहीन 
जीव उच्चभूमिकाकी कल्पित कर लेते हैं, चतुर्थ गुणस्थानके भावोंकों 
तेरहवें गुणस्थानका मान छेते हैं तथा निरालम्वी (स्वावरूम्वी) पुरुषार्थ 
तो कथनमात्रकी ही वस्तु है, इसप्रकार उसकी उपेक्षा करके सालम्बी 
( परावलम्वी ) भावोंके प्रति जो आग्रह है उसे नहीं छोड़ते। ऐसी 
करुणाजनक परिस्थितिमें जवकि सम्यक-उपदेष्टाओंकी अधिकांश 
च्यूनताके कारण मोक्षमार्गका प्रायः लोप हो गया है तब युगप्रधान 
सत्पुरुष श्री कानजीस्वामीने श्री समयसारजीके विस्तृत विवेचनात्मक 
प्रवचनोंके द्वारा जिनागरमोंका भर्म खोलकर मोक्षमार्गको अनादुत्त 


क्कश्फे चीत्राग दशेतका पुनुरुद्वार किया है, मोक्षके महामस्त्र समान र॒ किया हर 


[ १७] 
समयसारजीकी प्रत्येक भाथाको पूर्णतया शोधकर इन संक्षिप्त सृत्रोंके 
विराट श्र्थंको प्रवचनरूपसे प्रगट किया है। सभीने जिनका अ्रनुभव 


किया हो ऐसे घरेलू प्रसंगोंके अनेक उदाहरणों द्वारा, अतिशय प्रभावक 
तथापि सुगम ऐसे श्रनेक न्‍्यायों द्वारा और श्रनेक यथोचित हृ्टान्तों द्वारा 


कुन्दकुन्द भगवानके परमभक्त श्री कानजीस्वामीने समयसारजीके 
ग्रत्यन्त श्र्थ-गम्भीर सूक्ष्म सिद्धान्तोंकी श्रतिशय स्पष्ट और सरल 


बनाया है। जीवके कंसे भाव रहें तब जीव-पुद्गलका स्वतन्त् 
परिणमन, तथा कैसे भाव रहें तब नवतत्वोंका भूतार्थ स्वरूप समभमें 
ग्राया कहलाता है। कैसे-कैसे भाव रहें तब निरावलम्बी पुरुषार्थका 
श्रादर, सम्यग्द्शन, चारित्र, तप, वीर्यादिककी प्राप्ति हुई कहलाती है- 
श्रादि विषयोंका मनुष्यके जीवनमें आ्राने वाले सैकड़ों प्रस॑गोंके 
प्रमाण देकर ऐसा स्पष्टीकरण किया है कि मुमुक्षुओंकोी उन-उन विषयों- 
का स्पष्ट सूक्ष्म ज्ञान होकर शभ्रपूर्व गम्भीर श्रर्थ दृष्टिगोचर हो भ्ौर वे 
वुन्धमार्गमें मोक्षमार्गगी कल्पनाको छोड़कर यथार्थ मोक्षमार्गको 
समभकर सम्यक्‌-पुरुषार्थमें लीन होजाय। इसप्रकार श्री समयसारजीके 
मोक्षदायक भावोंको भ्रतिशय मधुर, नित्य-नवीन, वैविध्यपूर्ण शैली द्वारा 
प्रभावक भाषामें अत्यन्त स्पष्टसे समकाकर जगतका अपार उपकार किया 
है। समयसारमें भरे हुए भ्रममोल तत्व-रत्नोंका गरुल्य ज्ञानिश्रोंके 
हृदयमें छुपा रहा था उसे उन्होंने जगतकों बतलाया है। 

किसी परम मंगलयोगमें दिव्यध्वनिके नवनीतस्वरूप श्री 
समयसार परमागमकी रचना हुई। इस रचानाके पदचात्‌ एकहजार वर्ष- 
में जगतके महाभाग्योदयसे श्री समयसारजीके गहन तत्वोंको विकसित 
करने वाली भगवती आत्मख्यातिकी रचना हुई ओर उनके उपरन्त 
एकहजार वर्ष पदचात्‌ जगतमें पुनः महापुण्योदयसे मन्दबुद्धियोंको भी 
समयसारके मोक्षदायक तत्व ग्रहण करने वाले परम कल्याणकारी 
समयसार-प्रवचन हुए। जीवोंकी धुद्धि ऋ्रेशी: मद होती जारही है 
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तथापि पंचमकालके अ्रन्ततक स्वानुभृतिका मार्ग अविच्छिन्न रहना है, 
इसी लिये स्वानुभृतिके उत्कृष्ट निमित्तभूत श्री समयसारजीके गम्भीर 
आशय विशेष-विशेष स्पष्ट होनेके लिये प्रमपविनत्र योग बनते रहते 
हैं। अन्तर्वाह्य परमपवितन्न योगोंमें प्रगट हुए जगतके तीव महादीपक 
श्री समयपार, श्री भ्रात्मस्याति और श्री समयसार-प्रवचुन सदा जयवन्त_ 
रहें ! और स्वानुयृतिके पंथको प्रकाशित करें । 

यह परम पुनीत प्रवचन स्वानुभूतिके पन्थको अत्यन्त स्पष्टरूपसे 
प्रकाशित करते हैं, इतना ही नहीं किन्तु साथ ही मुमुक्षु जीवोंके हृदयमें 
स्वानुभवकी रुचि और पुरुपार्थ जाग्रत करके अंशतः सत्पुरुपके प्रत्यक्ष 
उपदेश जैसा ही चमत्कारिक कार्य करते हैं। प्रवचनोंकी वाणी इतनी 
सहज, भावाद्रें, सजीव है कि चैतन्यमूति पृज्य श्री कानजीस्वामीके 
चेतन्यभाव ही भूतिमान होकर वाणी-प्रवाहरूप बह रहे हों । ऐसी 
अत्यन्त भाववाहिनी अन्तर-वेदनको उम्ररुपसे व्यक्त करती, शुद्धात्माके 
प्रति अपार प्रेमसे उभराती, हृदयस्पज्ञी वाणी सुपान्र पाठकके हृदयको 
हपित कर देती है और उसकी विपरीत रुचिको क्षीण करके शुद्धात्म- 
रुचि जागृत करती है। प्रवचनोंके प्रत्येक पृष्ठमें शुद्धात्म महिम्मका 
अत्यन्त भक्तिमय वातावरण ग्रुजित होरहा है, और प्रत्येक शब्दमेंसे 
मधुर अनुभव-रस भर रहा है। इस छुद्धात्म भक्तिरससे और अनुभवरससे 
भुमुक्षुका हृदय भीग जाता है और वह छुद्धात्माकी लयमें मग्त होजाता 
है, शुद्धात्माके अतिरिक्त समस्त भाव उसे तुच्छ भासित होते हैं और 
पुरुषार्थ उभरने लगता है। ऐसी अपुर्वे चमत्कारिक वाक्ति पुस्तकाकार 
वाणीमें क्वचित्‌ ही देखनेमें आती है। 


इसभ्रकार दिव्य तत्वज्ञानके गहन रहस्य अमृतभरती वाणी द्वारा 
समभाकर और साथ ही शुद्धात्म रुचिको जाग्रत करके पुरुषार्थका 
आद्वान, अत्यक्ष सत्समागमकी काँकी दिखलाने वाले यह .प्रवचन जैन- 
भ्ाहित्यमें अनुपम हैं । जो मुमुश्ु प्रत्यक्ष सत्पुरुपसे विलग हैं एवं 
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जिन्हें उनकी निरन्तर संगति दुष्प्राप्य है ऐसे मुमुक्षुओंकी यह प्रवचन 
अनन्‍्य-आ्राधा रभूत हैं। निरावलम्बी पुरुषा्थंकों समझाना शौर उसके 
लिये प्रेरणा देना ही इस झ्ास्त्रका प्रधान उद्देश्य होने पर भी उनका 
सर्वोग स्पष्टीकरण करते हुए समस्त शास्त्रोंके सर्वे प्रयोजनर प्रयोजनभूत तत्वोंका 
स्पष्टीकरण भी इन प्रवचनोंमें श्रागया है, जेसे श्रुतामृतता परम झाह्वाद- 
जनक महासागर इनमें हिलोरें ले रहा हो। यह प्रवचन-प्रन्थ_ हजारों 
प्रबनोंके सुलझानेके लिये महाकोष है। शुद्धात्माकी रुचि उत्पन्न करके, 
परके प्रति जो रुचि है उसे नष्ट करनेकी परम औषधि है। स्वानुभूतिका 
सुगम पथ है तथा भिन्न-भिन्न प्रकारके समस्त आत्मार्थिञ्रोंके लिये यह 
श्रत्यन्त उपकारी है। प्रमपूज्य कानजीस्वामीने इन अमृतसागरके 
समान प्रवचनोंकी भेंट देकर भारतवर्षके मुमुक्षुओंको उपकृत किया है। 

स्वरूप-सुधाकी प्राप्तिके इच्छुक जीवोंको इन परम पवित्र 
प्रवचनोंका वारम्वार मनन करना योग्य है। संसार-विषवृक्षको नष्ट 
करनेके लिये यह भ्रमोघ शस्त्र हैं। इस अल्पायुषी मनुष्य भवमें जीवका 
सवेप्रथम यदि कोई कतंव्य हो तो वह बुद्धात्माका बहुमान, प्रतीति भौर 
अनुभव है। उन बहुमानादिके करानेमें यह प्रवचन परम निमित्तभृत 
हैं। हे मुमुक्षुमों ! श्रतिशय उल्लासपूर्वक इनका अभ्यास करके उग्र 
पा यम कहकर भरे हुए भावोंको भलीभाँति हृदयमें उतारकर, भुड्ात्मा- 











की रुचि, प्रतीति भर भ्रनुभव करके शाश्वत परमानन्दको प्राप्त करो 
रामजी माणेकचन्द दोशी ” 

श्रगहन वदी १२ प्रमुख, 

वीर संवत्‌ २४७५ श्री दि० जैन स्वाध्यायमन्दिर ट्रस्ट 
सोनगढ़; (सौराष्ट्र) 


अनुक्रमंणिका 
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ओंकार॑ विन्दुसंयुक्त नित्य ध्यायन्ति योगिनः । 
कामद मोक्षद॑ चेवब #काराय न्मोनमः ॥ 


श्री पंच परमेष्ठिको नमस्कार! 


प्रथम “8 ' शब्द है। जब आत्मा सर्वेज्ञ वीतराग भगवान अरहंत 
गपरमात्मा होते हैं, तब पूर्वबद्ध तीथैंकर नामकर्म प्रकृतिके पृण्यप्रारब्ध- 
के कारण दिव्यवाणीका योग होनेसे ओष्ठ बन्द होने पर भी 
- आत्माके स्व प्रदेशोंसे वकार एकाक्षरी (अनक्षरी) दविव्यवाणी 
- खिरती है। (उसे वचन-ईववरी अर्थात्‌ वागेश्वरी कहा जाता है, वह 
शब्दब्रह्मल्प है) अरहन्त भगवान सर्वथा अकषाय शुद्ध भावसे 
परिणमित हैं, इसलिए उनका निमित्त होनेसे वाणी भी एकाक्षरी हो 
जाती है। और वह वाणी #कार रूपसें विना ही इच्छाके खिरती 
“है। इस प्रकारकी उ“कार दिव्यध्वनि-सरस्वतीके रुपमें तीर्थकरकी 
वाणी सहज भावसे खिरती है। 
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-- कारमय च्युनि---तीर्थंकर भगवानकों अखण्ड देशनाको 
सुननेवाला जीव अंतरंगत्ते अपुर्व भावतसे उल्कसित होकद स्वाभाविक 
*ब्द कहे कि मैं पूर्ण छठकझृत्य अविचाशी घुद्ध आत्मा हैँ, ऐसा-इतचा ह्दी 
हूँ । ऐसी सहज हाँ कहनेवाला सुयोग्य जीव अविनाशी मंगल पर्यावकों 
प्राप्त करता है। जो जीव नित्य स्वभावभावसे, नित्य मंगल पयावश्ने 
* परिणमित्त हुआ है, वह भव्य जीव नैगम नयसे परमार्थका आश्वयवाला 

हो चुका है। यूण्णदाक्े छब्यसे पुरुषार्थ करके वह अल्प काल्‍कमें ही 
उस पूर्ण पवित्र परमात्मदब्ाक्रो प्रयट कर लेता है, जो शक्ति रूपमें 
विद्यमान है 








यहाँ व्वकारसे शुद्ध स्वहूपको नमस्कार किया है। उत्कृष्ट आत्म- 
स्वभाव पूर्ण वीतराव स्वभावमय शुद्ध सिद्ध दशा जिसे प्रकट हो गई है, 
उसे पहचान कर नमस्कार करना सो व्यवहार भावस्तुति है। उससे 
हटकर स्वरूपमें लीन होना सो निश्चय भावस्तुति है। परमात्माको 
नमस्कार करनेवाला अपने भावसे अपने इप्ट स्वभावकों वमस्कार करता 
है, वह उसीकी बोर झूक जाता है। 

स्वाथ्याय प्रारंभ करनेसे पूर्व मगवानकी दिव्यदाणीके चमस्कार- 
के रुपमें मंगलाचरण किया है। 

स्वाध्यायका बर्य है-त्वक्ते सम्मुख जाना; स्वश्नावक्ते अभ्यासमें 
ही परिणमित होता। बधि-इन्मुख; आय-युक्त होना। स्वस्प्म यक्त 
होता सो स्वाघ्याय है। जो प्रापको साले और पवित्रताको_ प्राप्त 
पूर्ण पवित्र सर्वेत्ष स्वभाव प्रकट है, ऐसे त्रिलोकी- 





करावे, सो मंगरू है । 





॥] 


कर, भबरिदृत्तके द्वव्य-गुण-पर्यायको विशचयसे ख्य-गुण-पर्यावकोी निशचयसे जानकर, “मैं भी. 
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अरिहन्च, जज - अद्यरीटी, सिद्धपरमास्ना :2+०क >> आ- आचाय 
न- कब्वानेहइनत, अ झरीरी, सिद्धपरमात्ना, सा ८ आचाय उछउपा- 
घ्वाय, मन्‍नुत्रि अ्+बक न कक नव [ बोस 
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ऐसा ही हैं इस भ्रकार पूर्ण स्वाधीन स्वभावकी हृष्टिसे अभेदको लक्ष्य ही हैँ! इस प्रकार पूर्ण स्वाधीन स्वभावकी दृष्टिसे अभेदको लक्ष्य 


करता है, वह स्वयं अविनाशी मांगलिक होकर पृण्य-पाप उपाधिमय 


सर्वे कर्मोका नाश करता है। 


ओंकार बिन्दुसंयुक्त नित्य ध्यायन्ति योगिनः । 
कामद मोक्षद॑ चेच #काराय नमोनमः ॥ १॥ 


भावार्थ/-- ओोमुकार वाचक है, उसका वाच्य भाव ओमुकार शुद्ध 
आत्मा है । उस शुद्ध आत्मस्वरूपकी पहिचान और रुचि परमात्म पद- 
रूप पूर्ण पवित्र इष्टको देनेवाली है। योगी पुरुष उस शुद्धात्माका 
नित्य ध्यान करते हैं और उसके फलस्वरूप मोक्षको प्राप्त करते हैं। 
यंदि किसी अंशमें दशा अपूर्ण हो तो स्वर्ग प्राप्त करके, फिर मनुष्य होकर, 
मोक्षको प्राप्त करते हैं। ऐसे * ओमू को वारम्वार नमस्कार हो 
अविरलशब्द्घनोघप्रश्ाल्तिसकलभथूततछमरूकलड्ा । 
मुनिभिरुपासिततीर्था सरस्वती हरतु नो दुरितान ॥ २॥ 
भावाथे।--भविरल संवंधरूप शब्दमेघ ऐसी एकाक्षरी “कार 
दिव्यध्वनिकी दिव्यधारारूपी तोथंकर भगवानकी अखण्ड देशना, सदुबोध 
सरस्वती उस सम्यग्ज्ञानको कहनेवाली है। वह कसी है? इस प्रशनके 
उत्तरमें कहते हैं कि जैसे मेघ-वर्षा पृथ्वीके मेलको घो डाछती है, 
उसी प्रकार वीतराग भगवानकी दिव्यध्वनि रूपी सरस्वती अखण्ड 


ज्ञानधाराके द्वारा ग्रहण करके भव्य जीवोंने दोष-दुःखरूप मलू-मेलू- 
पापको घो डाला है; अजुद्ध परिणतिका नाश कर दिया है, जिसके 
तीथेकी मुनीश्वरों द्वारा उपासना की गई है। ऐसी सरस्वती हमारे 
दोषोंको हरो । 

दूसरे मंगलमें श्री ग्रुरंदेवको नमस्क्रार किया है-- 


हा अतन्वानतिमिरान्धानां ज्ञानाज्ननशछाकया । 
+ चर 
चक्षुरुन्मी लित॑ येन तस्मे श्रीशुरुवे मम! ॥ ३॥ 


तल 
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भावार्थ;---जिन्‍्होंने अज्ञानड्पी घोर अन्धकारमें अन्ध बने हुओं- 
की आखोंको ज्ञानाउ्जन रूपी शलाकासे खोल दिया है उन श्री गुरु- 
देवको नमस्कार करता हूँ। 

वे श्री गुरुदेव स्वल्प भ्रांति, राग-द्वे ष और मोहका नाश करके शुद्ध 
आत्मस्वल्पकी प्राप्ति करानेवाले हैं तथा सत्पुण्यके देनेवाले हैं। 
ज्ञानीका वचन सुयोग्य जीवको प्रतिव्रोध् प्राप्त कराता है। उसकी 
निर्दोष वाणीको सावधान होकर श्रवण करो और मोहका नाश करके 
स्वरूपमें सावधान रहो तथा नित्य स्वाध्याय करो । ६ 

शुद्ध साध्यकी यथार्थ निम्चयरूप शुद्ध तत्त्वदृष्टिके हारा असंठ्ा 
निर्मेलत, ज्ञायकस्वभावकों जानकर उस्तमें स्थिर होना ही इस प्रमागम- 
का सार है। 

श्री अमृतचन्द्राचार्य कृत मंगलाचरण 
नमे। समयसाराय स्ाज्नभूत्या चकासते । 
चित्ख॒भावाय भावाय सर्वेशाबांवरच्छिदे ॥ 

थ;---समयसार “शुद्ध आत्मा सर्व पदार्थोमें सारव्प है। 
सार ८ द्रव्यकर्म भावकर्म और नोकर्मसे रहित है। ऐसे परमार्थैस्वरूप 
शुद्ध आत्माको नमस्कार हो। शुद्ध स्वस्पको पहचानकर भावसे 
नमस्कार करके अंतःस्वरूपसें झुककर शुद्ध निर्मेल् स्वरूपका आदर 
करता हैं। 

द्रव्यकर्म 5 रजकण, सूक्ष्म घुछ, ज्ञानावरणादिक आठ कमम। यह 
जड़ रूपी कर्मप्रकृति है। 

भावकर्म > राग-हं घ विकाररूप विभावादिक शक्तिका परिणमन: 
द्व्यकर्मका निमित्त प्राप्त करके जीवमें विकार होता-है, वह अशद्ध 
उपादानके आश्रित है, किन्तु स्वभावमें नहीं है। 

भाव > अवस्था; परिणाम। रागरूप कार्य चिह्विकार है; यह भाव 
भूलरूप नहीं है-क्षणिक विकारी भाव हैं। कमे ८ कार्ये । 
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विभावरूप - शुभाशुभ कर्मभावके रूपमें अशुद्ध-विकारी अवस्था ।: 
नोकमे 5 शरीर,५ इन्द्रिय इत्यादि स्थूछ पुद्गल पिण्ड। 


भावाय > सत्रूप; अस्तिरूप, अविनाशी वस्तु। जो ' है! वह पर 
निमित्त रहित, परके आधारसे रहित त्रेकालिक. सहजस्वभावरूप, 
स्वाघीन पदार्थ है, परसे असंयोगी वस्तु है। उसे सत्‌ अर्थात्‌ तिकाछी स्थिर 
रहने वाला शुद्ध पदार्थ कहा गया है। उसका आदि-अन्त नहीं है, 
वह स्वतंत्र शूद्ध है। जो 'है' उस्ते नामरूप संज्ञाके द्वारा ग्रुण-गुणी 
अभेद स्वतंत्र पदार्थवा लक्ष्य करके (वाचक शब्दसे उसके वाच्य--- 
पदार्थंको) ज्ञानने जाना है। त्रकालिक अखण्ड ज्ञायकस्वरूप असंग- 
निर्मल स्वभाव है। उसकी ज्ञानके हारा पहचान करके, परसे पृथक 
सम्यग्शानके द्वारा समझकर उसे नमस्कार करता हूँ। 


पदार्थ किसी अपेक्षासे भावरूप है और किसी अपेक्षासे अभावरूप: 
है। वह इस प्रकार है कि आत्मा अपनेपनसे भावरूप है, स्व॒द्रव्य, स्व- 
क्षेत्र, स्वकाल, स्वभावपनसे है; और परकी अपेक्षासे नहीं है; अतः 
उस अपेक्षासे अभावरूप है। 


स्वाधीनपनसे भावरूप होना अर्थात्‌ परिणमन करना ) साधक भावनमैं 
आंशिक निर्मल पर्याय प्रकट हुई है, वह भावरूप है और पूर्ण नहीं खुली 
है, उतने अंश अभावरूप है। नित्य द्रव्यस्वभावसे भावरूप है। 

(द्रव्य-> वस्तु) क्षणवर्ती पर्यायका व्यय होना सो अभावरूप है। 
(पर्याय 5 अवस्था) “भावाय ' शुद्ध सत्तास्वरूप शाइवत्त वस्तु है। मैं 
सहज चिदानंद त्रिकाल ज्ञायक हूँ, ऐसे असली स्वभावकों भूलकर मैं 
रागी-द षी हैँ, क्षणिक कषाय वेगकी .ृत्तियां ठीक हैं, पुण्यादिक देहादिएं 
सुखबुद्धिके द्वारा ठीक रहें, स्थिर रहें; ऐसी बहिरात्म दृष्टिवाले अपने 
स्वाधीन एकत्व-विभक्त भावका अस्वीकार करते हैं, इसलिए वे नास्तिक हैं। 
जब आस्तिक्य गुणवाला स्वाधीन भावसे अविनाशी सहज स्वभावकी 
'हाँ! कहता है, पूर्ण छुृतकत्य स्वभावकों अपने अनुभवसे निश्चयके 
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द्वारा स्वीकार करके इस प्रकार पर-भावका निषेध करता है कि द्र॒व्य- 
कर्म, भावकर्म और नोकर्म मैं नहीं हैं, तथा असंयोगी अखण्ड ज्ञायक- 
स्वभावसें एकत्वभावसे स्थिर होता है अर्थात्‌ स्वभावमें परिणमन 
करता है, नमता है या उस ओर ढलता है, तव नास्तिक मतरूप 
विपरीत दशाका ( विकारी पर्यायका ) अभाव हो जाता है। 
चित्खभावाय -गानचेतना जिसका मुख्य ग्रुण है, उससे पूर्ण 
चेतन्यस्वभाव तरिकाल स्वाधीनरूप है। जो 'है' उसीको पहचाननेसे 
भेद-विकल्प ( राग )का लक्ष्य छूट जाता है, इसलिए उस अखण्ड गुणमें 
एकाग्र स्थिरता होनेपर शुद्गस्वभावकी प्राप्ति होती है। ज्ञानचेतना- 
की अनुभूतिके द्वारा प्राप्तकी प्राप्ति होती है। पर निमित्त रहित 
अन्तरमें, स्थिर स्वभावमें स्थिर होनेसे वह प्रकट होता है। बाह्य 
लक्ष्ससे वह स्वरूप प्रकट नहीं होता। ' मैं” अखण्डित चेतन्यरूप 
अपार अनन्त सामथ्यंसे पूर्ण हें। परसे भिन्न अकेला पूर्ण और 
स्वाघीन हूं। इस प्रकारकी श्रद्धा अंतरंग एकाग्रतासे प्रकट होती है। 
अपना ग्रुण किसी वाह्म निमित्तसे नहीं भाता, किन्तु अपने स्वभावमें- 
से ही प्रकट होता है। 
अधूरी अवस्था समस्त द्रव्यको एक ही साथ प्रत्यक्ष लक्ष्यमें 
नहीं ले सकती, किन्तु अपने त्रेकालिक अखण्ड द्वव्यको पहिचाननेके 
लिए गुण-यगुणीमें व्यवहारहष्टिसे भेद करके अभेदके लक्ष्यसे प्रत्येक 
ग्रुणको रक्ष्यमें लेकर निर्णय किया जा सकता है। उससे कहीं वस्तु- 
स्वभावमें सर्वेथा भेद नहीं होता। वर्तमान मतिश्रतज्ञानसे त्रकालिक 
पूर्ण आत्मस्वभावका स्वाधीनतया निर्णय किया जा सकता है। वह 
असली स्वभाव क्योंकर प्रकट होता है ? “ स्वानुभुत्या चकासते ” 
अर्थात्‌ अपने ही- अनुभवसे प्रकट होता है। परसे भिन्न शुद्ध चेतन्य- 
स्वरूपका अनन्त ज्ञानी सर्वज्ञदेवने जैसा निर्णय किया है, वेसा ही 
निश्चय करनेसे स्वाधीन अनुभूतिरूप शुद्ध निर्मल अवस्था अन्तरंग 
प्रिणतिरूप ज्ञानक्रियाके द्वारा प्रकट होती है। उससे शुद्धस्वभावकी 
प्राप्ति होती है अर्थात्‌ शुद्धस्वभाव दशा प्रकट होती है। ( अन्तरंग- 
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स्थितिके लिए आमभ्यंतर ज्ञानक्रियामें सक्तिय है और परसे अक्िय है। ) 
पुण्यादि विकारी भावसे, राग ( विकल्‍प )से अविकादी स्वभाव प्रकट 
नहीं होता । 

निशचयसे अर्थात्‌ यथार्थ हृष्टिसि स्वयं निजको अपनेसे ही 
जानता है, उसमें किसी निमित्तका आधार नहीं है। अपनी सहज दक्तिसे 
ही स्वयं परिणमन करता है, जानता है और प्रकट प्रकाश करता है। 
ज्ञान स्व-पर प्रकाशक है। स्वाधीन सत्ताके भानमें स्वयं प्रत्यक्ष है, 
परोक्ष नहीं । अज्ञानी भी निजको ही जानता है, किन्तु वह वेसा न 
मानकर विपरीत रुूपसे मानता है। वास्तवमें तो आत्मा ही प्रत्यक्ष है । 
मैं हूँ” इस प्रकार सभी प्रत्यक्ष जानते हैं। जिनका आत्मअभिप्राय 
पराश्चित है वे मानते हैं कि मेरा ज्ञान निमित्ताधीन है। मन, इन्द्रिय, 
पुस्तक, प्रकाह्य इत्यादि निमित्तका साथ हो तो ही उसके आधार 
पर मैं जानता हूँ, यों मानने वाले निजको ही नहीं मानते । और 
फिर कोई यह माने कि पहले भवका स्मरण हो तो जान सकू, वर्तमान 
सीधी बातको मैं नहीं जान सकता, तो भी वह झूठा है। वततेमान' 
पुरुषार्थंक द्वारा त्रिकाल अखण्ड ज्ञानस्वरूपका छक्ष्य किया जा 
सकता है। अपने आधार पर वर्तमानमें ज्ञानकी निर्मलतासे स्पष्ट ज्ञात 
होता है। और कोई यह मानता है कि यदि पहलेका भाग्य हो तो 
घ॒र्म हो, उसके लिये ज्ञानी कहते हैं कि तू अभी जाग और उन्हें देख। 
अनन्त ज्ञात-दर्शंव-सुख और अनन्त बलूस्वर्प धर्म, तो आत्मा# तो आत्माके 
स्वभावमें दी है; रद जब प्रतीति करता है तब वतंमान पुरुषार्थसे 
त्रिकाल स्वभावकों जाना...जा सकता है। यदि पुरुषार्थंके लिए पूर्व- 
भवका स्मरण तथा किसी निर्मिचिके आधार पर ज्ञान-धर्म होता हो 
तो एक ग्रुणके लिए दूसरे पर-ग्रुणका आधार तथा अन्य पर-पदार्थ का 
आधार चाहिए और उसके लिए तीसरा आधार चाहिए। इस पर- 
परासे पराश्चितपनका बहुत बड़ा दोष आता है। पराश्चित सत्ताको 
नित्य स्वभाव नहीं माना जा सकता, इप्लिए गुण स्वेथा भिन्न नहीं 
हैं। वे त्रिकाल एकरूप हैँ। अवस्थामें शक्ति-व्यक्तिका भेद है, किन्तु 
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'बस्तुमें-गुणमें खण्ड-भेद नहीं है। गुणीके आधारसे त्रिकाछ गुण साथ 
ही रहते हैं। वस्तु त्रिकाल एकरूप ही है। उसे वर्तमान चिर्मलता- 
से, पुरुषार्थसे, स्वानुभवसे प्रत्यक्षषया जाना जा सकता हैं। अपने 
“-आधारसे- स्वयं निजको ही जानता है, इसलिये प्रत्यक्ष है । 
सर्वेभावान्तरच्छिदे-अपनेको तथा समस्त जीव-अजीव चराचर 
विश्व स्थित त्रंकालिक सर्व वस्तुओंको एक ही साथ जाननेकी स्वाघीने 
शक्ति प्रत्येक जीवमें है। ऐसा चेतन्यस्वरुूप समयसार आत्मा है। 
उसे पहिचानकर नमस्कार करता हूँ। ऐसा, इतना पृर्णस्वभाववान-ही 
बात्मा है। उसकी हाँ कहनेवाला ज्ञायक स्वयं अकेला महिमावान है, 
वड़ा है, पूर्ण स्वभावमें त्रिकाल स्थिर रहनेवाला है। बननन्‍त, अपार 
के ज्ञाता तथा अपार और अनन्तताको घ्यानमें लेनेवालेकी थैली 
( ज्ञान-समझशक्तिरपी थैली) भावहष्टिसे (गंभीरतामें ) अमाप 
है; अनन्त गम्भीर भावयुक्त है। इसप्रकारका माप करनेवाला स्वयं 
ही शक्ति झूपमें पूर्ण परमात्मस्वरूप, सर्वेज्ञ स्वभावकों पहिचानकर नम- 
स्कार करनेवाला स्वयं ही परमात्मा है। वह श॒द्ध साध्यके लक्ष्यसे 
प्रकट परमात्मा हो जाता है। जिसका वहुमान है, रुचि है वह उस 
रूप हो जाता है । लफ््फऋर 
पूर्ण स्वाधीन स्वरूपकी प्रतीतिके विना परमात्माकी भक्ति नहीं 
हो सकृती। परमात्माकी पहचानके विचा रागका-विकारका-संसार- 
'पक्षका बहुमान करेगा | स्वरूपकी प्रतीति वाला निःशंकतया पूर्ण 
को (साथ्यको) नमस्कार करता हुआ अखण्डतासे, अखण्ड सतके 
'बहुमान द्वारा पूर्णको प्राप्त हो जाता है। प्रत्येक आत्मामें एक 
समयमें तीन काल और तीन छोकको जाननेकी शक्ति विद्यमान हैँ । 
ऐसे आत्मा अनच्त हैं.। प्रत्येक आत्मा परसे भिन्न अकेला पूर्ण सर्वज्ञ है। 
त्रेकालिक द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावमय अनस्त पदार्थकों सर्वरीत्या 
जाननेकी शक्ति प्रत्येक जीवद्रव्यमँ विद्यमान है। प्रत्येक समयमें 
तीनोंकाल और तीनोंलोक केवलज्ञानमें सहज दिखाई देते हैं। 
ब्नन्तके वाच्यरूप भावको भव्य जीव श्रवण करके एक क्षण भरें 





बनना 
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अनन्तका विचार कर लेते हैं । अनन्त ज्ञानको दक्ति और सर्वज्ञ 
स्वभावकी हाँ” कहनेवाले समस्त जीव शक्तितः सर्वज्ञ हैं। ना कहने: 
वाला नास्तिक्‌ भी शक्तित: स्वज्ञ है । ना कहने वाला भी अपार अनंत 
को ध्यानमें लेनेवाला तो है ही, इसलिए ना कहने पर भी उसमें 
हाँ गर्भित है। अतः प्रत्येक देहधारी आत्मा पूर्ण पवित्र सर्वज्ञ ही है। 
निदचयसे मैं पूर्ण अखण्ड आनन्दघन त्रिकाल हूँ, सर्वज्ञ हैँ, इस प्रकार 
स्वतः हाँ कहकर 'सर्वोत्कृष्ट अनुपम स्वभावकों पहचानकर अपनी 
अपूर्व महिमाको प्राप्त करके अपनेको देखनेवाला अपूर्व महिमाकों 
छाकर नम्नरीभूत होता हुआ वह वसा ही है। पूर्ण स्वभावको माना- 
जाना और उसमें नत होता हुआ, वह श्रद्धासे पूर्ण ही है। वह बीचमें 
पुरुषार्थंथ कालके अन्तरको भावसे पृथक्‌ कर देता है। और पूर्ण 
परमात्माको देखता हुआ पूर्ण स्वभावकी महिमाकों गाता हैँ । वह 
संसारकी महिमाको नहीं देखता। बाह्य इन्द्रियोंके आधीन बाह्य हृष्टि 
करनेवाला, अपनेको भूछकर दूसरेके बड़प्पनकों आँकता है। किन्तु 
पूर्ण शक्तिको बतानेवाली जो दिव्यहृष्टि है उस पर वह विश्वास 
नहीं ला सकता और वतंमानकों ही मानता है। हो परभा 


अधूरी दशा होने पर भी मेरेमें शक्तिकी अपेक्षासे तीनकाल और 
तीनलोकको जाननेकी पूर्ण सामथ्यें है। यद्यपि वह सीधा दिखाई 
नहीं देता तथापि उसका यथार्थ निर्णय निजसे हो सकता है। जिसमें 
तीनकाल और तीनलोक एक ही समयमें दिखाई देते हैं, ऐसे अपने 
त्रैकालिक ज्ञानकों ही मैं जानता हूँ। इस प्रकार सर्वेज्ञ स्वभावकी 
'हाँ? कहनेवाला वर्तमान अपूर्ण ज्ञानसे सम्पूर्णका निर्णय निःसंदेह 
तत्त्वमेंसे लाता हैं। 

मैं परको जानू तभी मैं बड़ा हूँ, यह बात नहीं है; किन्तु मेरी 
अपार सामथ्यं अनन्तज्ञान ऐश्वर्यके रूपमें होनेसे मैं पूर्ण ज्ञानघन 
आत्मा हैं। इस प्रकार पूर्ण साध्यका निश्चय करके उसीमें एकत्व- 
विभक्त, भिन्न एकाकार ( परसे भिन्न, अपनेसे अभिन्न) परिणतिको 
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युक्त करके आत्मस्याति दीका के द्वारा प्रथम मंगलाचरण किया है। 
हे पूर्ण उत्कृष्ट बात्मवक्तिको जानकर जो निश्चयसे चमता है चही 
अपनी छुद्ध परिणतिरूप होकर स्वादीद स्वभावरूपसे ऋत्त हुआ है। 
वही पद्मात्माका भक्त है प्रतीतिहदीन जीवू ही रागके प्रत्ति नत्त 
होता है । (जा5कफिलि5 २६ जे ६६ 

भृत्, भविष्य चौर वर्तेमाव काल सम्बन्धी पर्याय सहित अचंत ग्रुण 
युक्त समस्त जीव-अजीवादि परदार्थोको एक _समयमें एक ही साथ 
प्रधटरूपसे जाननेवाला शुद्ध आत्मा ही सांरब्य है। उच्को मेरा 
नमस्कार हो | शुद्ध स्वभावमें तन्‍्मय अस्तिरूप परिणमित्त हुआ बौर 
चत हुआ इसलिए बसारभूत संसारके रुपमें नहीं हुआ। अब राग- 
छुंपहप संसारका आदर कभी नहीं करूया इस प्रकारकों सौगन्च- 
विधि सहित भाववन्दना की है। पंकल+ 


'सर्वेज्ञ बीतरागस्वरूप शुद्ध जात्मा इष्ट है, उपादेय है. उसतीकी 
श्रद्धा, रुचि और प्रतीतिके द्वारा सर्वेज्षके स्थयसे जिसने त्रिकालू 
शायकल्वभावको स्वीकार किया वह सर्वे पदार्थ, िकारूकी अवस्वा- 
को प्रतीतिके द्वारा जाननेवाला हुआ। भव यदि चह उसी भावसे 
स्थिर रहे तो उसे राग-होष हर्ष-शोक उत्पन्न न हो। ' मैं जाननेवाला 
ही हैं! इस भावसे क्षशान्ति और असमता नहीं होती । जैसे सुन्दर 
रुप दाली बवस्थाको .लिये हुए ज्ञाम (आम नामका पुदुंगल पिण्ड) 
पहले विष्टाके खातपें से उत्पन्न होकर वर्तेमान क्षणिक अवस्थामें 
सुन्दर दिलाई देता है। स्मरण रहे कि वह पुन: विष्डाब्प परिणमित्त 
होनेंवाला है। इस प्रकार त्रिकालकी जवस्याक्ो देखनेवालेको सुन्दर 
जयुन्दर दिल्लाई देनेवाले किसी भी प्रदार्थ॑के प्रति राग-दरप या 
हषें-विषाद नहीं होता, और इस प्रकार किसीके प्रति मोह नहीं 
होता । नारकीके शरीरकों छोड़कर डइकर बहुत बड़ी महारानीके पद पर 
उत्पन्न हुआ जीव पुन: नरकमें उत्पन्न हो जाता है। इस प्रकार पुदयरू- 
की विचित्रद्माक्कों देखनेवालेक्नो, चिकाल लगातार जाननेवालेको 
राय-हं घ अथवा मोहब्पर्में श्टकना नहीं होता। देहादिक अश्नचि- 
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मय-दुःखमय क्षणिक अवस्था वाले पदार्थ वर्तेमानमें कदाचित्‌ पुण्य 
वाले, सुन्दररूप वाले दिखाई दें अथवा कुरूप या रोगल्‍्प दिखाई 
दें तो भी उनमें मोह नहीं करता । क्योंकि त्रिकाबके ज्ञानको जानते 
वाला यह वीतराग्रहष्टि है और वह सर्वज्नदृष्टि घ॒र्मात्मा है। 

प्रदन्‌/---यहां इष्टदेवका नाम लेकर नमस्कार क्यों नहीं किया ? 
और शुद्ध आत्माको क्‍यों नमस्कार किया है? 


उत्तर---आत्मा अनेकान्त धर्मेस्वरूप है। उसे पहचानने वाला 
अनेक अपेक्षित धर्मोको जानकर (समझकर) उसे गुण-वाचक इत्यादि ४४* 
चाहे जिस नामसे सम्बोधित करता है। 

जैनधमं राग-द् प, अनानको जीतने वाला आत्मस्वभाव है। इस 
प्रकार शुद्धस्वभावको मानने वाला धर्मात्मा जहाँ देखता है वहाँ गुणको 
ही देखता है, गुणको ही प्रधानता देता है व्यक्तिको नहीं। जैसे 
पंचपरमेष्ठीमें पहले णमो अरिहंताणं कहकर ग्रुण-वाचक पदकी ही 
वन्‍्दना की है। 'णमों महावीराणं” इस प्रकार एक नाम लेकर किसी 
व्यक्ति विशेषकी वन्‍्दना नहीं की है। वह जो जेसा होता है, उस 
व्यक्तिको वैसा ही जानता है। व्यक्तिभेद करने पर राग होता है। 
इसलिए गुण-पूजा प्रधाव है। धर्मात्मा किसी एक भगवानका नाम 
लेकर भी वन्दना करता है, किन्तु धर्मात्माका लक्ष्य तो ग्रुणीके गुणों- 
के प्रति ही होता है। व्यक्ति विशेषके प्रति नहीं होता । इसलिए 
ग्रुण-पूजा प्रधान है। 
.._ ब्रह्मा > अपने सहज आनन्द गुणको ब्रह्म ( ज्ञानस्वरूप आत्मा ). 
भोगता है अथवा ब्रह्मा >छष्ठा, अपनी स्वाधीन सुखमय अवस्थाको 
उत्पन्न करने वाला। प्रत्येक समय नयी नयी पर्यायको उत्पन्न करता 
है, इसलिए वह स्वस्वभाव परिणमनरूप सृष्टिका कर्त्ता जीव है। इस 
इृष्टिसे प्रत्येक जीव स्वयं स्वतंत्र बूह्या है।2एन 

विष्ण >राग-ह्वेप मोहरूप विकारसे रहित अपने शुद्ध स्वभावको 
स्थिर रखने वाला अथवा विभावसे मिजको बचाने वार शोर-निज- 
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गुणकी रक्षा करने वाछा विष्णु हूं |. प्रत्येक सपय अपने अनन्त गुणकी 
शक्तिकी सत्तासे निज श्रवशक्ति ( सहश अंश )को लगातार स्थिर 
रखनेके कारण प्रत्येक आत्मा स्वभावसे विष्णु है। 

गे जो राग-द्वेघ और अज्ञानका नाश करता है अथवा 
पू्षवर्ती क्षणिक पर्यायका नाश करता है, वह महेश है। जो अनुपम 
है भर्थात्‌ जिसे किसी औरकी उपमा नहीं दी जा सकती, जो स्वयं 
ही समस्त पदार्थोको जानने वाला है और ज्ञानके द्वारा माप करने 
वाला तथा अपार ज्ञान एवं ऐक्वर्ये वाला है, इसलिये वह अनुपमेग्र 
है। तथापि कथनमें वह सिद्ध परमात्माके समान कहा जा सकता है। 
जैसे शुद्ध आत्मा कसा है? जो शुद्ध बुद्ध भुक्त प्रगट सिद्ध परमात्मा 
हुए हैं, वेसा है। जैसा है वेसा (शाश्वत्‌ टंकोत्कीर्ण) पर सत्तासे भिन्न 
स्वसत्तामें निरचल है। 

पुरुष ८ जो अखंड ज्ञान-दशेन-उपयोगमें एकत्व मानता और 
जानता हुआ उपयोगपूर्वक स्वरूपमें एकाकार होकर पूर्ण पवित्र दशाको 
प्राप्त करके उत्कृष्ट आनन्दरसरूपी “शिव-रमणी 'के साथ रमण 
करता है, तथा शुद्ध 'चेतना सखी के साथ निशकुलता सहित निजानन्द 
पूवेंक केलि करता है, वह पुरुष है।... ....- | 

पुरुष 5 आत्मा । 

सक्ष्य आत्मा 5 भपने पूर्ण स्वरूपको पहिचानने वाला तथा शुद्ध- 
स्वरूपमें सुन्रदेचत भावसे रहने वाला, स्थिर होने वालढा, एवं 
परमात्मदक्षाको प्राप्त सत्य आत्मा है और रागर-ह्व ष-अज्ञान भावकों 
प्राप्त मृढ्द आत्मा सिथ्याहष्टि है, अनात्मा है। 

अरहंत » पूज्य > त्रिकालके इन्द्रोंके द्वारा पूजाके योग्य त्रिलोक- 
पूज्य हैं, तीनों छोकोंमें सबके लिये वन्दनीय हैं सभी गुण निर्मल प्रगट 
हो गये हैं और जिनमें. परम पूज्य गुणकी मुख्यता प्रगट है, वे पूज्य हैं। 

जिन 5 राग-ह ष और अज्ञानको 'स्वरूपकी स्थिरताके द्वारा जीत 
लिया है ऐसे पूर्ण पविन्न वीतरागकों जिन कहते हैं। 


| 
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आप्त> अठारह दोषोंसे रहित परम हितोपदेशक स्रवज्ञ आप्त हैं। 


भगवान्‌  महिमावान्‌ । सहज आनंद ८ूपर निमित्तसे रहित 
निरुपाधिक स्वाभाविक आनन्द । 

हरि>जो अपने पूर्ण स्वरूपकी प्रतीतिसे मिथ्यात्व और पुण्य- 
पापके रोगको हर लेता है सो हरि है। जो पराघधीनब्ाका, रागादि 
मलका, कर्म कलंकका नाश करके पूर्ण पवित्र स्वाघीनता प्रगट करता 
है, पृष्य-पापकी उपाधिको हरता है ओर पवित्रताको प्राप्त करवा 
है, वह हरि है। इस प्रकार जो-जो ग्रुणनिष्पन्न नाम हैं, उन ग्रुणोंको 
लक्ष्में रखकर उस अपेक्षासे आत्माका कथन करनेमें कोई विरोध 
नहीं है ( एकान्त पक्ष वालेको नामादिमें विरोध होता है। ) यदि 
कोई “पापी” नाम रखे तो पापी अर्थात्‌ पा+ पी & दूसरेको सत्बोधरूपी 
धर्म अथवा अमृतरूपी उपदेशको पिछाने वाछ्ा और स्वयं पीने वाला 
अर्थात्‌ स्वयं अपने ही सहज समता आनंदगुणको धारण करने वाला 
सिद्ध हुमा | इस प्रकार ग्रुणकी हृष्टिकों हो मुख्य करने वाले, अनेक 
अपेक्षाओंकोी समझने वाले अर्थात्‌ इस प्रकार विशाल बुद्धि द्वारा 
सम्यक अयेक्षारूप स्थाद्वादसे वस्तुस्कभावकों समझनेवालेका राय-दवं व 
विल्लीच- हो जाता है। 

इस समयसारमें आत्माकी शुद्धिका अधिकार है । 

आत्मा देहादि-रागादिसे पृथक है। जबतक आत्मा ऐसी वास्त- 
विकताको नहीं जानता तवतक मोह कम नहीं होता। जब यथार्थंता 
जानी जाती है, तभी अन्तरंगसे पर पदार्थवी महिमा दूर होती है 
और निजका माहात्म्य प्रगट होता है। सर्वज्ञ भगवानने आत्माको 
जैसा देखा, वैसा ही आत्मस्वभाव इस समयसार शास्रमें वणित है। ८“ 


दूसरे कलझका प्रारंभ 


अनंत धर्मणस्त्व॑ पव्यन्ती प्रत्यगात्मनः । 
अनेकांतमयी : मूर्ति नित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥२॥ 


श्ड ] [ समयसार प्रवचन : पहला भाग 


हल्का अथ---जिसमें अनेक आंत-धर्म हैं, ऐसा जो ज्ञान तथा वचन 
उसमई मूर्ति नित्य सदा ही प्रकाशतां अर्थात्‌ प्रकाशहूप हो। वह मूर्ति 
ऐसी है कि जिसमें अनन्त धर्म हैं, ऐसा और प्रत्येक-परद्रव्योंसे, पर- 
द्रव्यके गुण-पर्यायोंसे भिन्न तथा पर द्रव्यके निमित्तसे हुए अपने 
विकारोंसे कर्थंचित्‌ भिन्न एकाकार ऐसा जो आत्मा उसके तत्त्वको 
अर्थात्‌ असाघारण सजातीय-विजातीय द्र॒व्योंसे विकक्षण निजस्वरूपको 
पृधयंती-अवलौकन करती (देखती ) है। हट 

यहाँ पर सरस्वतीको नमस्कार किया है। वह कंसीं है-अनन्त 
धर्मणस्तत्त्वं पश्यन्ती । उसमें कहा है कि प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है। उसके 
स्वभावरूप अनन्त धर्म एक-दूसरेसे भिन्न हैं। ऐसे, सर्व पदार्थोके 
स्वरूपको सरस्वतीरूप सम्यज्ज्ञान यथार्थ प्रक्रेशित करता है। आत्मा- 
में अनन्त धर्म स्वाधीनलया भरे हुए हैं।'वे आत्माकी पहिचान और 
स्थिरताके द्वारा आत्मासे प्रगठ होते हैं। 

कोई कहता है--' अभी यह समझसें नहीं भा सकता” किल्तु 
आत्मा कव नहीं है ? देह, इन्द्रियादिक तो कोई जानता नहीं है। 
जो जानता है वही स्वयं.,/है, इसलिये अवइय समझा जा सकता है। 
अपनेको सर्वेज्ञके न्यायानुसोए जाने तो उसमें स्थिर हो और अतीर्द्रिय 
आनन्द आवे। फ 

अनन्तगुण ८ अपार ग्रुण । प्रत्येक जड़-चेतन पदार्थमें, स्वतंत्रतया 
अनन्त धर्म हैं। देह-मंदिरमें भगवान आत्मा त्रिकाह ज्ञान-आनन्द 
स्वल्पसमें अनन्त गुणल्प तत्त्व है, उसे पहिचानकर स्थिरता करे त्तो 
शुद्धस्वरूप प्रगट हो। इसका नाम हैं धर्म । 

सर्वेज्ञ भगवानने आत्मा, पुदुगल, घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, 
काल और आकाश इन प्रत्येकमें शाइवत्‌ अनन्त ग्रुण देखे हैं। किसीके 
गुण किसीके आधीन नहीं हैं। पर-वस्तु किसीके लिए मददगार 
नहीं है, इसलिए वस्तु अर्थात्‌ पदार्थके कोई गुण किसीके आधीन नहीं 


होते । हे 
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कुछ गुणोंका कथन 


[१] प्रत्येक पदार्थमें सतू ( बुस्तिस् ) गुण अनादि-अनन्त है,* 
इसछिये प्रत्येक वस्तु नाश रहित है, अपनी अपेक्षासे सत्‌ है, किसीके 
आधीन-नहीं है । यह समझनेसे स्वाघीन सुखरूप धर्म अपने आपसे प्रगेट 
होजाता है। इस प्रकार परसे भिन्न ज्ञान हो जाये तो अपने सुखको 
स्वतः प्राप्त करले । 


/ 
[२] प्रत्येक पदार्थेमें वस्तुत्व॒ नामका ग्रुण है। प्रत्येक पदार्थ 
अपने आप प्रयोजनभूत क्रिया स्वयं ही कर सकता है। इसलिये अन्य 
7४ कर्त्ताकी उसकी क्रियामें अपेक्षा नहीं है। आत्मा परसे भिन्न है। 
ओर मन, वाणी, देहादि सर्व संयोग आत्म'से त्रिकाल भिन्न है। इसलिए 
आत्मधमंमें किसी अन्य पदार्थकी सहायताकी आवद्यकता नहीं है।” 


(यदि कोई कहें कि ऐसी सूक्ष्म वात मेरी समझमें नहीं आती, 
तब उसे अनन्त कालल्‍में जो महा दुलंभ मनुष्यभव मिला वह किस 
कामका ? आत्मप्रतीतिके बिना जगंतमें अनन्त कुत्ते, बिल्ली, कीड़ै- 
मकोड़े उत्पन्न होते हैं और मरते हैं उनका क्या महत्त्व है? इसो 
प्रकार अनन्त क़ारूमें अनन्त प्रकारसे महान दुर्लम मनुष्य-भव प्राप्त 
करके अपूर्व आत्मस्वभावकों सत्समाग़मके द्वारा न जाना तो उसकी 
कोई कीमत नहीं है। और यदि पात्रताके द्वारा आत्मस्वभावको 
जान ले तो उसकी महिमा अपार है। ) 


वस्तुत्वगुणका अर्थ प्रयोजनभूत अपनी क्रियाका करना है । 
प्रत्येक वस्तु अपनी प्रवृत्ति अपने आप करती है, तदनुसार आत्माकी 
प्रत्येक प्रवृत्ति भात्मा करता है। जड़-परमाणु इत्यादि अध्नी क्रिया 
अपने आप करते हैं, उसमें किसीकी सहायता नहीं होती । इसलिए देह- 
की क्रिया जीवकी सहायताके बिना देह स्वतंत्रतया करती है। देहकी 
क्रिया देहमें रहने वाला प्रत्येक परमाणु स्वतंत्रतया करता है। उसमें 
आत्मा कारण नहीं है। इसी प्रकार आत्माकी क्रिया आत्मा और जड़ 
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देहादिकी क्रिया जड़ करता है, किन्तु अज्ञानी मानता है कि मैं परका 
कुछ कर सकता हूैँ। यह कतृ त्वका अज्ञान' है। पर वस्तुकी क्रिया 
तीन काछ और तीन लछोकमें कोई आत्मा नहीं कर सकता । 


[३] प्रत्येक पदार्थमें केबल जयो किसी भी ज्ञानका विषय 
होना विद्यमान है। उसमें बतामेक्री योग्यता हैँ । ज्ञेय अथवा प्रमेयका 
अर्थ है-ज्ञानमें किसी न किसी ज्ञानमें ज्ञात होने योग्ययना-अपनेको 
जनानेकी ग्रोग्यता । यह योग्यता जिसमें न हो वह वस्तु नहीं कही 
जा सकती । * 


प्रइन;--तेया वह आंखोंसे दिखाई देता है ? 


उत्तर--जहीं, वह ज्ञानके द्वारा ही दिखाई देता है--ज्ञात होता 
है। आंख तो अनन्त रजकणका पिण्ड है। उसे खबर ही नहीं कि 
मैं कौन हूँ । किन्तु उसे जानने वाला अलग रहकर जानता रहता है। 
ज्ञानके द्वारा ठंडा-गरम मालूम होता है। ज्ञान, ज्ञानमें जाननेकी 
क्रिया करता है। उस ज्ञानको क्रियामें ज्ञान आर्थात्‌ आत्मा स्वयं 
अपनेको जानता है। और ज्ञानका ऐसा स्वभाव है कि पर उसमें 
भिन्नल्पसे ज्ञात होता है। वह प्रत्येक आत्माका गुण है। स्वयं 
अपनेको ज्ेय बनाने पर सब घर्मं समझमें आजाते हैं। 


इस देहमें रहनेवाला भात्मा देहसे भिन्‍न है। यदि यह न 


जाने तो अंतरंगर्में पृथक्त्वके ज्ञानका कार्य जो शान्ति है वह न हो, 
कित्तु अज्ञानका कार्य जो अशान्ति हैं, जिसे जीव अनादि कालसे 
कर रहा है वही बनी रहेगी। आत्माका त्रिकार [ज्ञानस्वभाव स्वभाव है, 
उसमें अनन्त पदार्थोंको थुगपत्‌ जाननेकी शक्ति विद्यमान है। किन्तु 
अनादिसे देह-इन्द्रियोंमें हष्टिपात करके अपनेको भूलकर रागके द्वारा 
परको जानता रहता है। दृष्टिपात करने वाला तो स्वयं है किन्तु 
मोल दूसरेको चुकाता -है। अपने भीतर अनन्त ग्रुणका मूलघन_ 
किस प्रकार विद्यमान हू यह तो नहीं जानता किन्तु यह बराबर जानता ' 
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है कि घर पर भह्कियाँ, खिड़कियाँ, दरवाजे फितने हैं और कंसे हैं। 
इसीप्रकार सबको जाननेवाछा यहु नहीं जानता कि वह स्वयं कैसा 
है। देह, इन्द्रियाँ स्वयं कुछ नहीं जानतीं, किन्तु थे चैतस्थ पदार्थके 
ज्ञानमें प्लेयरूप हैं। जड़ नहीं जानता, क्योंकि उसमें ज्ञान नहीं दै, 
किन्तु वह ज्ञेयू है। # सम 

(४) चौथा मुण है प्रदेशत्व । 

प्रत्येक पदार्थ सदा अपने आकारवाला होता है पर क्षेत्रके 
सम्बन्धसे रहित अपने स्वक्षेत्रमें स्वगुणरूप प्रत्येक पदार्थ त्रिकाल 
अपने स्वरूपमें है। क्रकोई पदार्थ असंख्य प्रदेशी है। काछाणु और 
परमाणु एकप्रदेशी हैं। बहुतसे परमाणु मिलकर स्कृत्धरूप होनेपर 
संख्यात, असंख्यात और अनन्त प्रदेशी हो जाते हैं । 

(५) चेतन्य-आत्माका जानने देखनेरूप गुण है। 


देहके किसी भागमें किसी वस्तुका संयोग होनैपर आत्मा उसे 
चेतनागुणके द्वारा जान लेता है। देह जड़में ज्ञातृत्व दरक्ति नहीं 
है; क्‍योंकि जडमें सुख-दुःखका अनुभव नहीं होता। चैतन्यघन 
आत्मा, देहसे भिन्न देहाकार है। वह स्वयं स्व आकारवाला है । 
रूप, रस, मंध, स्पर्श आदिको जाननेवाछा आत्मा है। जूबतक वह 
स्व और परका यथार्थ स्वरूप नहीं जानता, तबब॒क उसका ज्ञान 
सम्यग्जान नहीं कहलाता । 


निरंजन ८ राग-द्वेष और रूप रहित । 
निराकार 5 जड़ पुदुगलके आकारसे रहित। बात्मा निरंजन 


निराकार है। वह शरीरके समस्त भागमें विद्यमान है। अपने अनन्त 
गरुणोंका पिण्ड है तथा देहाकार और देहसे भिन्न है। 








89 प्रत्येक जीव, घर्मास्तिकाय, और अधर्मास्तिकाय लोक प्रमाण असंख्यात 
प्रदेशी है। वह उनके स्वक्षेत्र-प्रदेशमय आकार है। 
3 
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(६) “अचेतनत्व '--आत्माके अतिरिक्त पाँच द्रव्य अचेतन 
पदार्थ हैं। उसका गुण अचेत॒नत्व ( जड़ता ) है| 


* (७) ,मूर्तिकत्व'--स्पर्श, रस, गंघ, और वर्ण पुद्गलके गुण हैं। 
पुद्गलमें रूपित्व ( मूर्तिकत्व )है। उसके अतिरिक्त पाँच वस्तुएँ अरूपी 
(अमूर्तिक) हैं। * 

(८) “अमूर्तिकत्व ' 5 स्पर्श, रस, गंध, वर्ण रहित । 

उन उन गुणोंमे समय-समय पर परिणमन होना सो पर्याय है, 
जो कि अनन्त हैं। हि 

(९) प्रत्येक वस्तुमें एकत्व है। अपना-अपना अनन्त स्वभाव 
अर्थात्‌ गुण वस्तुरूपमें एक है, इसलिए एकत्व है। 


(१०) अनंत्तगुणके लक्षण, संख्यादि भेदसे देखा जाये तो प्रत्येक 
वस्तुमें अनेकत्त भी है। 
(११) वस्तुमें त्रिकाल स्थिर रहनेकी अपेक्षासे नित्यत्व भी है । 


(१२) प्रतिक्षण अवस्थाका बदलना और नई क्षवृस्थाका उत्पन्न 
होना; इस प्रकारका अनित्युत्वु भी है। 


यह जानमेकी इसलिये आवश्यकता है कि प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र है, 
त्रिकालमें परसे भिन्नह्प है। यदि ऐसा न माना जाये तो राग-द्वेष 
और अज्ञानको दूर करके स्वभावकों नहीं पहचाना जा सकता। . 

(१३) “भेदत्व ' प्रत्येक वस्तुमे है। वस्तु अनन्तगुण-स्वरूप- 
से अभिन्‍त है। तथापि गुण-गुणीके भेदसे नाम, संख्या, लक्षण, 
प्रयोजनसे भेद है। जैसे गुड़ नामका पदार्थ है, उसमें मिठास, गंध, 
वर्ण इत्यादि अनेक गुण हैं, उसी प्रकार आत्मा एक वस्तु है। उसमे 
ज्ञात, दर्शन; इत्यादि अनन्तगुण हैं। गुण-गरुणीके नामसे जो भेद 
होता है सो संज्ञाभेद है। ग्रुणोंकी संख्या अनन्त है और जात्मा एक 
है, यह संझ्याभेद है। ह 
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लक्षण भेद्‌ 


आत्माका लक्षण चेतन्य आदि गुणोंका घारण करना है। ज्ञान- 
भुणका लक्षण स्वपर॒को जानना है। चारित्रगुणका लक्षण स्थिर 
होना है। श्रद्धायुणका लक्षण प्रतीति करना है। ट्छूमश 

इस प्रकार ग्रुण-ग्रुणीमें लक्षण भेद है। 

(१४) “अभेदत्व-सभी गुण एक वस्तुरूप हैं, इसलिये अभेदत्व है। 

अपने स्वाघीन स्वभावकों समझनेकी यह वात है। समझके 
साथ सव सरल है और बिना समझे सब मुश्किल है। अन्धकारको 
हूइ करनेके लछिए मूसल अथवा सूपाकी आवश्यकता नहीं होती, किन्तु 
प्रकाशकों ही क्वावश्यकता होती है, इसी प्रकार अनंतकालका अज्ञान 
दूर करनेके लिए यथार्थ ज्ञान प्राप्त करनेकी जावश्यकता है। जैसे 
अंधकारमें देखने पर कोयछा, सोना, कपड़ा इत्यादि तमाम वस्तुएँ 
एकसी दिखाई देती हैं और यदि प्रकाश लेकर देखा जाये तो वे 
जेसी भिन्न भिन्न हैं वेसी ही दिखाई देती हैं। इसी प्रकार देह, मन, 
वाणीको राग-ह पसे देखने पर अज्ञानके कारण सब एक सी दिखाई 
देती हैं। रागादि तथा देहादिके साथ आत्मा एक सा दिखाई देता 
है। उसे सम्यग्ज्ञानसे देखने पर वह पृथक दिखाई देता है। यथार्थ 
ज्ञानके अतिरिक्त अन्य उपाय करे तो शुद्ध स्वरूपका भान नहीं होता, 
इसलिए सच्चे ज्ञानके द्वारा अनेक अपेक्षाओंसे अनेक धर्मोको वरावर 
समझना चाहिए । 


(१५) शुद्धत्व-ह्ृब्यहृष्टिसे स्वभावकी अपेक्षासे जीवके शुद्धत्व 
है। वर्तेमानमें पाई जाने वाली प्रत्येक अवस्थामें अशुद्धताका अंश 
है। उसे देखनेकी हष्टिको गौण करके त्विकारू निर्मल स्वभावकी 
दृष्टिसे देखें तो आत्माका स्वभाव शुद्ध ही है देखें तो आत्माका स्वभाव शुद्ध । शुद्ध-अचुद्ध दोनों 
घ॒र्म एक आत्मामें एक ही साथ"विद्यमान हैं। जैसे पानी स्वभावसे 
शीतल है, किन्तु वर्तमान अग्निके निमित्तत्ते उष्ण अवस्था होने पर 


बा 
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लक, 
ता उल स्वमावदस शात्तल्् हु है । 


स्वभावको देखें, तो जल स्वभावसे गीतल ही हैं। इसी प्रकार इब्य- 
हप्ट्सि आत्मामें सदा शुद्धख ही है। है 

(१६) अज्ुद्धव--काम-क्रोप-मोहकी वृत्ति वर्तमान अवस्प्रामें 
क्षणिक है। उस (अज्ुद्धि)का नाद्य हो सकता है जोर स्वभावमें 
जो निर्मेलत्तादिल्यमें अनन्त ग्रुण हैं वे रह सकते हैं। वर्तमान बल्ुद्ध 
बदस्वा भी है और द्रव्य स्वभावमें पूर्ण शुद्धता भी है। इच दोरों 
पहलमोंको जादना चाहिए | यदि बात्मा वर्तमान अवस्था मी शुद्ध 


ही हो तो समझ बौर पुरुषार्थ करके अजुद्धताको दूर करनेका 
न 


मु 
हु 





ऊपर कुछ धर्म कहे गये हैं। उनमेंसे सामान्य घर्मे तो वचन 
हारा कहे जा सकते हैं और छुछ ऐसे भी धर्म हैं. जो वचनसे नहीं: 
कहें जा सकते, किन्तु नानमें लाने जा सकते हैं । ज्ञानमें प्रत्येक वस्तुके 
धर्म भछी भाँति जाने जा सकते हैं। प्रत्येक वस्तुमें अनंत धर्म हैं, उसी 
प्रकार बात्मामें भी जनंत चर्म हैं। उसमें चेततता बसाधघारण ग्रुण' 
जन्य किसी भी पदार्थनें नहीं हैं। और फिर दूसरी सूक्ष्म 

बात यह है कि बात्मामें ज्ञानके अतिरिक्त अन्य अनन्त घर्म हैं, जो 
सव निविकल्प हैं। न्ञातृत्वका रंक्षण उन घमोंर्मे नहीं है। एक ज्ञान- 
गुण ही सविकल्प अर्थात्‌ स्वपरको जानने वाला हैं। ज्ञाचनगुण अपने 
को स्वके रुपमें जाबता है और परको परके रुपमें जानता है। 
झेय युण भी स्वतंत्र हैं। वे अपनेको नहीं जानते तथापि प्रत्येक गुण 
स्वतंत्र उपमें अपनी प्रयोजनभूत क्रियोको कर सकता है। उच 
समस्त यु्णोंको एक हावग्रुण जानता है। वह न्ातृत्व अन्य अनन्त 
बचेतन द्वव्योर्मि नहीं हैं। सजातीय चेत्तन वर्वाद्‌ जीवद्रन्य अनन्त 
हैं ठथापि श्ववद्य चेतचदत्व भिन्न भिन्न है। क्योंकि प्रत्येक बात्माके 
अनन्त घ॒र्में अपने अफ्दे स्वतंत्र हैं। वे दूसरे चेतन द्रव्योमें नहीं हैं। 


त्येक द्वव्यके प्रदेश शिक्न है ५ ₹ द्रव्यमें नहीं 
(त्वक व्रत्यक प्रदेश शिकू हैं, इसलिए कोई द्रव्य दूसरे द्व्यमें नह 











धर 





| 


है, 
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मिल सकता । यह चेतनत्व अपने अनन्त धर्मोंमें व्यापक है, इसलिए 
' उसे आत्माका दत्त्व कहा है। 


. कर्मोंके निमित्तकी क्षणिक उपाधि वाली स्थिति वर्तमान समय 
मात्र की है उसे जो अपना स्वरूप मानता है उस जोवको स्वततन्त्र 
स्वतत्त्वकी प्रतीति नहीं है। किन्तु परसे भिन्‍न जैसा है ठीक वैसा 
ही अपनेको जाने तथा रागादि रहित पृर्ण शद्ध ज्ञान-आनन्दमय जैसा 
है वेसा अपना स्वरूप जाने तो वह अपने स्वाधीन सुखगुणको प्रगट 
कर सकता है। इसलिए आत्माका अनन्त गण ही बात्माका तत्त्व 
है। राग-होपष मन, वाणी ओर देहकी प्रवृत्ति आत्माका तत्त्व नहीं है। 

आत्मा सदा परसे भिन्न रहकर अपने अनन्त गुणोंसे अभिन्न 
होनेके कारण अपनेमें व्यापक है और इसलिए अनन्त गुणोंमें फैला 
हुआ है। उसे तत्त्व रूपमें-जैसा है वैसा ही इस सरस्वतीकी मृत 
देखती है और दिखाती हैं और यदि इस प्रकार समझे तो इससे 
(इस सम्यग्ज्ञानकी मृतिसे-सरस्वतीसे ) सर्व प्राणियोंका कल्याण 
होता है। इसलिए ' सदा प्रकाशरूप रहो” इसप्रकारका बाशीर्वाद- 
रूप वचत मात्र परको नहीं किन्तु अपने परम कल्याण स्वरूपको 
लक्ष्यमें रखकर कहा है। हि 

समयसारजीमें अपूर्वे सत्मुतकी स्थापनाकी है। यह समयसार 
शाक्ष प्रमागुम है। यह परम विशुद्धताको प्रकट करनेवाला है। यह 
अजोड़ सम्यग्ज्ञानरपी दीपक (अद्वितीय जगत चक्षु) परमात्मदशाकों 
प्राप्त करनेके लिए है। यह सम्यग््ञानके द्वारा दी गई अपूर्वे भेंट है। 
आचार्य महाराज कहते हैं कि “इसकी टीकाके द्वारा मैं इसका स्पष्टी- 
करण करूँगा। इसकी टीका करनेका फल्‍कू अपनी वतेमान दशाकी 
निर्मेलताके रुपमें चाहता हूँ। पूजा सत्कार बआादि चहीं चाहता । 


प्रपरिणतिहेतोर्मों इना म्नो 5तुमावा- 
दविरतमनुभावाव्याप्तिकल्माविताया) । 
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मम प्रमविशद्धि! शुद्धचिन्माजसूर्ते- 
भवत्‌ुसमयसारव्यार्ययैवानुभूते ॥ ३॥ 

महा-महिमावंत््‌ भगवान अृमृतचच्धाचायें कहते हैं कि मेरा ज्ञान 
व्यापार निर्मेल हो, मेरा पूर्ण वीतरागभाव प्रगट हो! दूसरी कोई 
आकांक्षा नहीं है। “इस समयसार अर्थात्‌ शुद्धात्माकी कथनी तथा 
॥| टीकासे ही मेरी अनुभूतिरूप परिणतिकी परम विशुद्धि हो” ऐसी 
भावना भाई है। 

शुद्ध आत्माको जाननेवाले ज्ञान अभ्यासकी हृढ़तासे रागादि 
कलुषित भावका अनुभव दूर होकर उत्कृष्ट निर्मेल दशा प्रगट हो, 
ऐसी भावना करते हैं। ऐसा परमागम मेरे हाथ आया है और उसकी 
टीका करनेका महा सौमाग्य प्राप्त हुआ है। इसलिए उसके विश्वास- 
के बल पर टीकाकार स्पष्ट घोषित करते हैं कि “इस टीकासे मेरी 
परिणति पूर्णतया निर्मेल हो जायगी | 

जेंसे पसेकी प्रीतिवाला व्यक्ति धनवानके गुण गाता है वह 
वास्तवमें घनवानके नहीं किन्तु अपने ही गीत गाता है! क्योंकि 
उसे धनकी रुचि है। वह उस रुचिके ही गीत गाता है। इसी 
प्रकार जिसे अपने आत्माके अनुन्त गुण रुचिकर प्रतीत हुए हैं वह 
निमित्तमें आरोपित करके अपने ही गुण गाता है। वाणी तो जड़ 
है, परमाणु है। किन्तु उसके पीछे जो अपना शुद्धभाव है वही 
हितकर है । 

आचार्य महाराज अपनी परिणत्तिको सुधारनेकी भावना करते 
हैं। मेरी वर्तमानदशा मोहके द्वारा किचित्‌ मैली है किन्तु मेरा त्रिकाल 
स्वभाव द्रव्यहष्टिसे मल्िन नहीं है इसलिये पूर्ण शुद्ध चिदानन्दर अपार 
सुखरूप हूं। उसकी प्रतीतिके वल पर “वर्तमान मशद्धताका अंश 
टूर हो जायगा” आचार्य महाराज इसका विश्वास विलाते हैं। 


इसप्रकार जो कोई योग्य जीव सत्समागमके द्वारा समझेगा वह भी योग्य जीव सत्समागमके द्वारा समझेगा वह भी 


अपनी उत्कृष्ट पवित्र दशाको प्राप्त, होगा उत्कृष्ट पवित्र दक्षाको प्राप्त होगा । 
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सर्वेज्ञ भगवानने प्रत्यक्ष न्ञानसे जेसा जाना है, वैसा आात्मस्वभाव 
कहा है। पूर्ण पवित्र स्वतंत्र स्वहूप जैसा है वैसा कहा है। वह 
परम हितोपदेशक सर्वेज्ञ वीतराग हैं। उनके इच्छा नहीं है। सहज 
दिव्यध्वनि खिरती है। वह सर्वेज्ञ कथित प्रम॒तत्व (आत्माका सच्चा 
स्वरूप) यहाँ कहा जाँ रहा है। जीव यदि उस यथार्थताको न जाने 
तो कदापि बंघनसे मुक्ति बर्थात्‌ स्वतन्द्रता और उसका उपाय 
प्रगट नहीं हो सकता। उसे समझे विना यह जीव अनन्तवार पुण्य, 
क्रियाकाण्ड इत्यादि कर चुका; किन्तु पराश्नय हष्टिके कारण आत्म- 
घमम नहीं हुआ । 

आत्मा परसे निराला, निर्मल, पूर्ण क्ञानानन्‍्दघन है । सन, वाणी 
और देहादिके सम्वन्धसे रहित त्रिकाल तत्त्व है। आचाये महाराज 
इस समयसार ज्ञात्ककी टीका करते हुए कहते हैं कि “इस टीकाके 
फुलस्वरूप मेरी वर्तेमान दशाकी परम विशुद्धि हो, यही चाहता हैं। 

जाचाये महाराजने महान्र्‌ गम्भीर अर्थवालढी स्पण्ठ भाषा लिखी 
है। जैसे एक तार (देलीग्राम) की डेढ़ पंक्तिमें यह लिखा हो कि “रुई 
की पाँच हजार गांठें चारसतों पचासके भावमें खरीदो” इसे पढ़ने 
वारा उस डेढ़ पंक्तिमें समाविष्ठ सारा भाव और तार देनेवाले 
व्यापारीका साहस इत्यादि सव (जो कि उस डेढ़ पंक्तिमें लिखा हुआ 
नहीं है) जान लेता है। वाजार भावसे अधिक भावसें खरीद करने 
वाला और खरीद कराने वाला दोनों कंसे हैं? कैसी हिम्मत वाले हैं ? 
इसका परस्पर दोनोंको भरोसा है। किन्तु जो अपढ़ होता है, अजान 
होता है, उसे इसकी खबर नहीं होती । लेकिन जो जाननेवाला, जो 
पढ़ा लिखा और विचक्षण दृष्टि रखकर पढ़ने वाला होता है, वह दोनों 
तरफकी दोनों पेढ़ीके सभी भावोंको जान लेता है। ४४० का तो 
भाव चल रहा है, तथापि ४५० के भावसे इतनी वड़ी खरीद करने 
को लिखा है, इसमें किचित्‌ मात्र भी शंका नहीं उठती | यदि कोई 
अजान पढ़े तो वह उस वातको न माने | दुकान तो छोटीसी लेकर 
बैंठा हो, और सब कुछ लेकर न वंठा हो, तथापि उसमें सारा वेभव 
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'समाविष्ट हैं। इस प्रकार यदि पढ़ा-लिखा हो तो देख सकता है। 
इसी प्रकार सर्वज्ञके अनस्त आगमका रहस्य डैढ़ पंक्तिमं हो तो भी 
सम्यजानी उसे वरावर जान लेता है। आचार्य कहते हैं कि सर्वेज् 
भगवानकी वाणीके द्वारा आगत शणुद्धात्मतत्वका उपदेश, उसकी 
व्याख्या करते हुए शुद्ध आत्मा ऐसा है, इस प्रकार ही है, यों शुद्ध 
आत्माकी सच्ची श्रद्धाकी दृढ़ताके हारा मेरी स्वरूपरमणता अर्थात्‌ 
एकाग्रता होगी, परम विशुद्धि होगी, इसके लिए मेरी टीका (तत्वकी 
व्यास्या) है। उसके द्वारा स्वयं (आचार्य) अपना परम आनन्द 
प्रगट करना चाहते हैं । 

यथार्थ वक्ताकी पहचान करके श्रोताओंकोी मरोसा रखकर खूब 
अवण-मनन करना चाहिए। समझनेकी पात्रता पहले चाहिए। कोई 
किसीको कुछ नहीं दे सकता । किन्तु विनयसे उपचारहृष्टिसे दिया 
हुआ कहा जाता है। आचार्य कहते हैं कि वस्तुस्वरूप द्वव्यस्वभावसे 
देखने पर त्रिकाल गुद्ध ही है। किन्तु वर्तेमानमें चलते वाली प्रत्येक 
अवस्था चारित्रमोहके छारा निरन्तर मलिन हो रही है। वतेमान 
अवस्थामें पूर्ण आनन्द नहीं है। (पृर्णथदशा इततकृत्य होनेके बाद 
पुव्पार्य करनेकी आवश्यकता नहीं रहती ) कमके निमित्तमें युक्त 
होनेसे जितना परवस्तुकों ओर जुड़नेका लक्ष करता है उतनी 
वर्तमान अवस्था मलिन दिखाई । वर्तेमानमें चलनेवाली अव- 
स्थामें क्षण क्षण करके अनन्त काल व्यतीत होगया तथापि वह बशुद्धता 
अनन्दगुनी नहीं हुई है, ज़ेसे पानी अनन्त कार तक गरम हुआ इस- 
लिए त्रिकालक्रे लिए गरम नहीं हो गया है, इसी प्रकार आत्मा द्रव्य- 
स्वभावसे नित्य शुद्ध ही हैं। उसमें वर्तमान अवस्थार्ें क्रोच-मान आदि 
वृत्तियां उठती हैं। आत्मा उतना नहीं है, इसलिए वह क्षणिक अशुद्धता< 
का रक्षक नहीं हू प्रत्युत नाशक ही है और अनन्त गुणका स्वभावतः 
ही रक्षक है। उसे भूछकर जीव यह मानता है कि ' मैं रागी, पी 
ममंतावाला हूँ, देहादि संयोगवाल्ता हूँ” किन्तु इससे वैसा पूर्ण नहीं 
हो गया हैँ । वर्तमान अवस्था अग्निके निमित्तसे पानी गरम हुआ 
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दिखाई देता है, किन्तु वह स्वभांवत। (उसका नित्य शीतरूका भाव) 
उष्ण नहीं हुआ है। क्योंकि वह बहुत कालसे गरम है तथापि उसी 
समय उसमें शीतल होनेका स्वभाव है इसलिये उष्णताका नाश करके 
दबीतल हो सकता है'। इसी प्रकार आत्मा स्वयं अपनी भूलसे अपने 
को देहवान कौर उपाधिवान मानता है, फिर भी वह एकक्षणमें शुद्ध 
हो सकता है । 

आत्माका स्वरूप किस प्रकार है, स्वभाव-विभाव क्‍या है, पुण्य-- 
पापका भाव होता है वह क्या हैं, मेरा एकरूप स्वभाव क्‍या है? 
इत्यादि समभप्रें नहीं आता, इसलिए यह कठिन मालूम होता है। कितु 
वह सब यहाँ पर बहुत सरल रीतिसे कहा जाता है । पानीका हृष्टांत 
सरल है। किन्तु आत्माका सिद्धान्त आत्मामें अनुभव रूपमें बिठाना 
आवश्यक है। कच्चे चनेमें मिठास भरी होती है। यदि उसे भूना 
जाय तो उसके भीतर जो मिठास भरी हुईं है वह प्रगट होती है । 
उसमें जो मिठास थी वह प्रगट दशामें आई है। यदि भाड़के कड़ाहे, 

करछी और रेतीसे स्वाद आता हो तो कंकड़ोंको भूनो, उनमें 

से भी मिठास आनी चाहिए । कच्चे चनेमें अम्लता विद्यमान है, इसलिये * 
उसका स्वाद नहीं मिलता और वह उग सकता है । किन्तु यदि उसे 
भून डाला जाय तो वह उग नहीं सकता और उसमें स्वादःभी आता 
है। इसी प्रकार आत्मामें शक्तिरूपसे पूर्ण आनन्द भरा हुआ है । 
उसमें वर्तमान अवस्थामें निमित्ताधीन होकर अज्ञानके कारणसे अम्लता 
रूपी आकुलताका स्वाद आत्माको आता है । जेसे चनेके भूनने 
से उसकी कचाईका नाश हो जाता है, उसी प्रकार . ज्ञानाभ्यासके 
द्वारा स्वरूपकी दृढ़तासे अज्ञामका नाकञ्न हो जाता है। अपनी अप्रतोति 
ही वास्तवमें बंधन है । ' मैं कर्मोंत्ते ब्द्ध हैँ, पर-वस्तु ' मुझ . बाधा 
पंह चाती है,' यह माननेसे “मैं स्वयं स्वाधीन हूँ इस श्रकार मान- 
कर पुरुषार्थ करनेका अवकाश नहीं रहता । 

आत्मा स्वयं ही अपने अबन्धक भावकों भूलकर बन्धन-भाव करता 
है और स्वयं ही निजको पहिचान कर अत्तरंग स्थिरताके छारा 
है श 
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अशुद्धताको दूर करता है । जैसे वस्त्रका मूल स्वभाव मेला नहीं है, 
किन्तु पर-संयोगसे वर्तमान अवस्थार्मे मै दिखाई देता है। यदि वख्- 
के उज्ज्वल स्वभावका ज्ञान हो जाय तो उस मेलके संयोगका अभाव 
हो सकता है। इसी प्रकार पहले शुद्ध आत्माका पूर्ण-पवित्र मुक्त 

जाने, तो भशुद्धता दृस्की जा सकती है । इसलिए यहां टीकामे 
मुख्यतया शुद्ध आत्माका कथन किया गया है । और यों तो इसमें 
अचिन्त्य जात्मस्वरूपका गुण-गान किया गया है । 


आचाये महाराज कहते हैं कि-परके आश्रय, अवलम्बनसे रहित 
जैसा मेरा शुद्ध स्वरूप पूर्ण सिद्ध समान है, उसका हृढ़निर्चय करके 
और अब तुम्हारी पृर्णशक्तिको देखकर तुम्हें पर्णका निश्चय कराता हैं, 
उसकी स्पष्ट महिमा गाता हैं । संसारमें प्रशंसा करने वालेकी दृष्टि 
और उसकी कीमत कितनी है यह जाननेके बाद उसकी प्रशंसा की 
कीमत करनी चाहिए । कोई किसीकी प्रशंसा वास्तवमें नहीं करता, 
किन्तु जो जिसके अनुकूल वेठता है, वह उसीकी प्रशंसा, करता है । 
इसी प्रकार निन्‍्दा करनेवाला भी अपने बुरे भावको प्रगट करता है । 
उसमे हुए या विषाद केसा? नि टट7727 65 अपनी अपनी भावना 
हैं। उसमें दूसरोंको क्या है? जे मॉटधध्टन ली: 


जामें जितनी बुद्धि है उतनो देय बताय । 
बांको वरो न सानिये ओर कहाँसे छाय ॥ 


अपनी भूलसे आत्मा स्वयं दु:खो होता है। आत्मा क्या है, इस- 
की खबर न होनेसे, अज्ञानी अज्ञान भावसे निन्‍दा करता है, झूस 
व्यक्तिका उसमें कोड़े दोष नहीं है। वह व्यक्ति अर्थात्‌ वह आत्मा 
क्षणभरमें बदल भी सकता है। 

भाचार्य कहते हैं कि--.'में अपने अविनाशी शुद्धस्वरूपकी शुद्ध 
दक्शाको प्रभट करना चाहता हूँ, जगतकी पृजञा-ख्याति नहीं चाहता, 
क्योंकि कोई किसीको कुछ नहीं दे सकता । प्रत्येक पदार्थ अपनी 
सर्वेशत्तिसे पूर्ण हैं । उस पूर्णके छक्ष्यक्षे घर्मका प्रारंभ होता है। 





जीवाजीवाधिकार : यराथा--१ ] [२७ 


अव मृत ग्रन्थकार श्री ,कुन्दकुन्दाचार्य प्रन्थका प्रारम्भ करते 
हुए मंगलूसूच कहते हैं-- हे 
फन्य बन्दितु सुच्यसिद्धे धुवमचलूमणोवर्स मगईपते । 
चोच्छामि समयपाहुडंमिणमो स्यकेवडीमणिय ॥ १॥। 

अर्थ:+--आचार्य कहते हैं कि मैं श्र्‌व, अचल जोर अनुपम इन: 
तोन विशेषणोंसे युक्त गतिको प्राप्त सर्वे सिद्धोंकी नमस्कार करके 
श्रुतकेवलियोंके द्वारा कथित इस समयद्राभृतकों कहूँगा। 

यह महामंत्र है! जैसे दीनके नादसे सर्प डोलने रूग्रता हैं, उसी 
प्रकार शुद्ध आत्माकी महिमाकों कहनें वाला जो समयसार है, उसके 
कथनसे "मैं शुद्ध हैं! इस प्रकारके आनन्दर्मं आत्मा डोलने लगता है। 

देह, मन और वाणी रूपी गुफार्मे छुपा हुआ यह आत्मा परमार्थ 
स्वरूप सर्वज्ञनकी दिव्यवाणीका बोध और माधुये जावकर अपनी महिमा 
को ज्ञात करके निजस्वर्पकों सुनने और सम्हालनेके लिए जाग्रृत होता 
है। जैसे मंत्रके द्वारा सर्पका विष उतर जाता है, उसी प्रकार आत्मा 
परसे भिन्न रागादि सर्व उपाधि रहित, मुक्त है। ऐसी प्रतीतिके द्वारा 
अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानरूपी मंत्रके द्वारा जन्नावहपी विष उतर जाता है । 

संसारकी चार अन्न वगतियाँ हैं। सिद्धमति पूर्ण पवित्र आत्मदशा 
है। वह प्रूव है, अचल है, अनुपम है, इस प्रकारकी आत्माकी तिर्मेल 
दशाको प्राप्त जो सिद्ध परमात्मा हैं, उनके लए जगत॒के किसी भी 
पदार्थकी उपमा नहीं दी जा सकती । उपरोक्त त्तोन विशेषणोंसे युक्त . 
उत्कृष्टमतिको प्राप्त सर्व सिद्धोंकों नमस्कार करके श्रुतकेवलियोंके हारा 
कहे गये इस शुद्धात्माकं अधिकारकों कहूँगा, ऐसा आचार्य महाराज 
कहते हैं। ' सर्वे” “ अनन्त सिद्ध भगवान हो चुके हैं, यह कहनेसे 
सब मिलकर एक आात्मा हो गया मानवा मिथ्या ठहरा | 

मैं उनको नमस्कार करता हैँ” इसका अर्थ यह है कि “ मैं 
पूर्ण पवित्रद्ाको ही नमस्कार करता हूँ, अन्य भावोंकी ओर नहीं 
जाता, संसारकी ओर किसी भी भावसे नहीं देखता ५; इस प्रकार 
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अपने पूर्ण साध्यको नमस्कार करके पृण छुद्धस्वरूप और उसकी 
प्राप्तिका उपाय जो सर्वज्ञ भगवानके हँस बल्लाया गया है उसीको 
कहना चाहते हैं। ह 

श्रुत-केवछी > भीतरके भावज्ञानमें पूर्ण सर्वे अर्थ सहित आगमको 
जानने वाले। 'सूमय'> पदार्थ अर्थात्‌ भात्मा। प्राभृत & भेंट । जैसे 
राजासे मिलनेके लिए जाने पर उसे भेंट देनी होती है, उसी प्रकार 
शद्ध आत्माको अंतरंगमें मिलनेके लिए सम्यग्ज्ञानकी भेंट देनी होती 
है । टीकामें 'अथ” शब्द मंगलूसूचक 'है । अथ' साधघकताका द्योतक 
है । पूर्णताके लक्ष्यसे अपूव प्रारम्भ बताया है अर्थात्‌ पहले अनन्त- 
बार बाह्य साधनोंसे जो कुछ कर -चुका है यदि वही हो तो वह 
अपवे॑ प्रारम्भ नहीं है। यहां पर अपूवे साधक दशाको प्रगट करनेकी 
बात है । संस्कृतर्म 'अथ' का अथ 'अब॒' होता है। अनन्तकालसे जो 
मानता चला आ रहा है और जो कूछ भाव करता आ रहा है वह 
नहीं, किन्तु सर्वेज्ञ भगवानने जो कहा है वही अब कहता हूँ। “अथ 
शब्द इसीका द्योतक है। , 


इसी अपूब, प्रारम्भको समझे बिना यह जीव पुण्यके फरूसे 
अनंतबार नवसें ग्रवेयक तक॑ गया । में स्वाधीन स्वरूप हूँ, परके 
आश्रयसे रहित हैँ, यह भूलकर जैनके महातन्नत्तादि भी घारण किये | 
वस्त्रके एक सूतसे भी रहित नग्न दिगम्वरदशा धारण करके उग्र 
शुभभाव सहित अनंतबार पंच महाव्नत पालन किये, उत्कृष्ट तप किया । 
किसीने अग्निमें जला दिया, तो भी किंचित भान्र रध नहीं किया। 
तथापि, सर्वेज्ञ भगवान कहते हैं कि “ऐसा अनन्तवार करने पर भी घर्म 
प्राप्त नहीं हुआ। मात्र वह उच्च पुण्य करके स्वर्ग में गया। उसे 
स्वरूपकी पूर्ण स्वाघीनताकी यह बात॑ नहीं जम पाई कि आत्मा परसे' 
निराला है और पृण्य-पापकी उद्भूतवृत्तिसे परमार्थंत: मैं भिन्न ही हूँ। 
मैं. सनकी सहायतासे शद्धदशाकों प्रगट नहीं कर सकता | ” 


शात्के प्रारम्भमें सर्वेसिद्वोंकी भावस्तुति और तव्यस्तुति 
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करके अपने तथा परके आत्माको सिद्ध समान स्थापित करके उसका 
विवेचन करते हैं। मन, वाणी, देह तथा -शुभाशुभ वृत्तिसे मैं भिन्न 
धयहूँ, इस प्रकार शुद्धात्माकी भोर उन्मुख होकर तथा शाग्रवृत्तिसे हट 
कर अन्‍्तरंगमें स्थिर होना सो भाव-स्तुति है। शेष शुभभावरूप स्तुति 
करना सो द्रव्यस्तुतिं है। इसमेंसे पहले अपना आत्मा सिद्ध परमात्मा- 
के समान है, इस प्रकार अपनेको स्थापित करके कहे कि मुझमें 
सिद्धत्व-पूर्णता है। किसीको भले ही यह छोटे मुंह बड़ी बात मालूम हो 
कितु पूर्ण स्वरूपको स्वीकार किये बिना पूर्णंका प्रारम्भ कैसे होगा ? 
ज्ञानी कहते हैं कि “तू प्रभु है | | इसे सुनते ही छोग बिचक: 
जाते हैं और कहते हैं कि अरे! आत्माको प्रभु कंसे कहा ! ज्ञानी 
कहते हैं-' सभी आत्मा प्रभु हैं।' बाह्य विषय कषायमें जिनकी 
दृष्टि है वे आत्माको प्रभु माननेसे इन्कार करते हैं। किन्तु यहाँ तो 
कहते हैं कि मैं सिद्ध हैँ. इस प्रकार विश्वास करके हाँ कहो ! पृर्णता- 
के -लक्ष्यके बिना वास्तविक प्रारम्भ नहीं होता। मैं पामर हूँ, मैं हीन 
हैँ, यह मानकरु-जो कुछ करता है उसके परमाथतः कोई प्रारंभ नहीं 
होती । ' मैं प्रभु नहीं हैँ" यह कहनेसे “वा ' में से “हां प्राप्त नहीं 
होंता । यदि कोई केंचुएको दूध-शक्‍्कर पिलाये तो वह. नाग नहीं हो 
सकता । इसी प्रकार कोई पहलेसे ही अपनेको हीन मानकर पृरुषार्थ 
करना चाहे तो वह सफल नहीं हो सकता। नागका बच्चा केंचुएके 
बराबर होने पर भी फुफकारता हुआ नाग ही है। वह शक्तिशाली 
होता है। छोटा नाग भी फणिधर है। इसी प्रकार आत्मा वर्तमान 
अवस्थामें भले ही शक्तिहीन दिखाई दे तथापि स्वभाषसे तो वह सिद्ध 
समान .पूर्णदशा वाला है, इसलिए आचार्य महाराज पहलेसे ही पूर्ण 
सिद्ध, साध्यभावसे बातको प्रारंभ करते हैं। उन्हें कितनी उमंग है! 
* लोग भी पूर्णकी भावनाक गाना गाते हैं। शादीक समय ममता* 
भावसे गीत गाये जाते हैं कि 'मोतियन चौक पुराये  - अथवा 
“मोतियन थारू भराये '। भले ही घरमें एक भी मोती न हो किन्तु 
ऐसी भावना भाते हैं.।इसी प्रकार.कहते हैं कि ' हाथी झमे द्वार पर। 








३० ] [ समयसार प्रवश्तन : पहला भाग 


भले ही' घरमें एक गाय भी म हो। बात यह है कि संसारी जीवोंके 
गीत अपनी ममता, स्नेह और अनुकूलताकों लेकर होते हैं। इसी 
न्‍्यायके अनुसार आत्मा स्वयं प्रसे भिन्न परिपूर्ण अखण्ड है। इसलिए 
बह पूर्णकी भावना प्रगट करता है। बाह्मयमें कुलांट खाकर विकार 
में खड़ा है, इसलिए विकारमें पूर्णकी तृष्णा अगठ करता है। 
' मोतियन चौक पुराये, मोतियन थाल भराये” अथवा “हाथी झूमे 
द्वार पर * इत्यादि अनन्त तृष्णाका भाव भीतरसे आया है। स्वयं 
अनन्त गुणोंसे परिपूर्ण है। उससे कुलाँट खाकर ऐसे अनन्त तृष्णा- 
के विपरीत भाव करता है। का 

कभी २ कहा जाता है कि “आज सो सोनेका सूर्य उगा है। ! 
भला यह प्रतिदिन नहीं और आज क्यों ? जिस बातकी महिमाकों 
जाना, उसीकी महिमाके गीत गाता है। उस संसारकी वृत्तिको 
बदलवाकर यहाँ पर पूर्ण पवित्रताकी भावना है! आचाये देव कहते 
हैं कि जो अपूर्वे आत्मधर्मको चाहता है, उसे "मैं सिद्ध परमात्मा हैं” 
इस प्रकारकी हढ़ता की स्थापना अपने आत्मामें करनी होगी। स्वय॑ 
पात्र होकर पूर्णकी बात सुनते ही 'हाँ' कहनी होगी। किन्तु जिसका 
सूघनी, जर्दा या वीड़ीके बिना काम नहीं चछता, उससे कहा जाय 
कि तू परमात्मा है तो वह इस वातको किस मनसे विठायेगा ? धुण्य- 
का संयोग भी भुझे नहीं चाहिए, प्रमाण मात्र मेरा नहीं है, राग-ह प 
उपाधि मेरा स्वरुप नहीं है” इस प्रकार पूर्ण आत्माके निर्णयके द्वारा 
अपने आत्मासें और पर आत्मामें सिद्धत्वकी स्थापना करके कहते हैं 
कि मैं जिन्हें सुनाता हूँ वे सब प्रभु हैं। यह देखकर प्रभुव्वका उपदेश 
देता हुँ। आचाये देव घोषणा करते हैं कि मैं पूर्ण पवित्र सिद्ध पर- 
मात्मा हूँ और तुम भी स्वभावत्त: पूर्ण ही हो, यह बात तुम्हे निस्सन्देह 
समझ लेनी चाहिए। प्रत्येक आत्मामें पूर्ण प्रभुत्व शक्ति भरी हुई है। 
ज्ञानी कहते हैं कि उसकी 'हाँ? कह। उससे इन्कार करने बाला 
प्रभुत्वदशाको केसे प्रगट कर सकता है? 

भदनः--वहुतसे लोग कहते हैं कि हम परमात्मा हैं, तव इस 
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सम्बन्धर्में आप कया कहते हैं ? 


उत्तरः--ऐसी बातें करनेसे अन्तरंग अनुभवके साथ मेल नहीं 
बेठता । मनके पहाड़ेमें यह धारण कर रखी'हो कि सात पंचे पेंतीस 
होते हैं, किन्तु ठोक मौका पर पहाड़ेकाः हिसाब मत जमा सके तो उसका 
निरचय किया हुआ ज्ञान किस कामका ? इसी प्रकारमें राग-द्वेष मोहसे 
रहित पूर्ण प्रभु हैँ, इस प्रकार निरंतर अखण्ड स्वभावको प्रतीति न 


रहे तो मनका घारण किया हुआ विचार किस कामका? 

आचारये देव कहते हैं कि ' मैं प्रभु है, पूर्ण है” इस प्रकार 
निवचय करके तुम भी प्रभुत्वको मानो और उस पूर्ण पविन्न दशाकों 
प्रगट करनेका उपाय जिस प्रकार यहाँ कहा गया है उसी प्रकार उसे 
यथार्थ ग्रहण करो । कहा जाता है कि पृतके लक्षण पालनेमें मारूम 
होजाते हैं। यहाँ पर आचार्य देव कहते हैं कि हम प्रभु हैं ओर 
तुम भी प्रभु हो, पहले इस बातकी स्वीकृति जमती है या नहीं । 
कोई कहता है कि छोटी थैलोमें बड़ी थैलीके रुपये कंसे समा 
सकते हैं ? किन्तु भाई ! तू अनन्त ज्ञान-आनन्दरूप है, इसलिए तू इतना 
वड़ा “प्रभु स्वरूप  है। ऐसी बात सुतकर समझकर और उसे 
जमाकर, अन्तरंगसे स्वीकार कर। यदि कोई भाग्यशाली पिता पुत्रसे 
कहे कि तू इतनी रकम लेकर अमुक व्यापार कर, तो वह “हां !ही 
कहेगा। इसी प्रकार सर्वेज्ष भगवान और अनन्तन्चानी आचायेनि सभी 
आत्माओंको पूर्णतया देखा है। तू भी पूर्ण है, परमात्माके समान 
है । ज्ञानी स्वभावको देखकर कहते हैं कि तू प्रभु है, क्योंकि भूल 
और अशुद्धि त्तेरा स्वरूप नहीं है। हम भूछको नहीं देखते, क्योंकि 
हम भूल रहित पूर्ण आत्मस्वभावकों देखने वाले हैं और ऐसे पूर्ण 
स्वभावको स्वीकार करके उससें स्थिरताके द्वारा अनन्तजीव परमात्म 
दशा रूप हो चुके हैं, इसलिए जो तुमसे हो सकता है, वही कहा 
जा रहा है । 

भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य पहले सिद्धोंको नमस्कार करके पहली 
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गाथाका प्रारंभ करते हैं। प्रत्येक आत्मी स्वभावसे सिद्ध समान है । 
अपने आत्मामें ऐसा निर्णण करके समयसारका स्वरूप कहते हैं । 
परमात्मस्वरूप सिद्ध पदको अपने भात्मामें और परके आत्मामें स्था- 
पित करके कहैगा, ऐसा अर्थ 'वन्दित्त सव्वसिद्ध ' में से निकलता है।-< 

प्रत्येक प्राणी स्वतंत्र सुख लेना चाहता है | उसमें कोई बाधा 
उपाधि नहीं चाहता । आत्मा स्वभावसे शुद्ध है। उसमें मन, वचन- 
काय अथवा राग-द्वे ष नहीं है। मुक्त स्वभाव वाले आत्माकी पहिचान्त- 
के साथ महिमा गाई जाती है। निर्धभ आदमी धनवानकी प्रशंसा 
करता है | वहांपर धनवानके बड़प्पनका भाव उसके हृदयमें बैठा 
हुआ है । लक्ष्मीकी मिठास अनुकूल मालूम होती है, इसलिए उस 
अनुकूलताके गाने गाता है । अन्तरंगमें जो तृष्णा जमी है, उसके 
गीत गाया करता हे। सामने वाले व्यक्तिकी तारीफ कोई नहीं करता । 
कहीं कहीं राजाको ईश्वरका अवतार कहा जाता है; किन्तु यह 
उपमा राजा कहे जानेवाले आदइमीके लिए नहीं है, किन्तु उसके 
( प्रशंशकके ) हृदयमें राजाके वेभवका प्रभाव हे, इसलिए उसकी 
प्रशंसा करता हे। इसी प्रकार जिसे सहजानन्द पूर्ण पवित्र सिद्ध स्वभाव- 
के प्रति आदर है, वह सिद्ध भगवानके गीत गाता है। अर्थात्‌ अपने. 
भास्मामे को पूर्ण सिद्ध स्वभाव जमा लिया है-स्थापित कर रखा है 
उसीके गीत गाता है 

आचार्यदेवने अद्भूत मंगलाचरण किया है। अखण्ड जिनशासन 
को जीवित रखा है। जो स्वतंत्रता लेता चाहता है, वह ऐसा पद 
चाहता है जो किसीके आश्रित न हो। सिद्धको वही वन्दना कर 
सकता है जिसके स्वाघीन परमात्मदद्ा जम गई है। जिसके हृदय- 
में यह बात जम गई है, वही भाव-बन्दना कर सकता है। "मैं सिद्ध- 
स्वभाव पूर्ण पवित्र परमात्मा हैं” ऐसी बात सुनते ही जिसके अन्तरंग- 
में जिज्ञासा उत्पन्न हो गई है और जो जीव धर्मको समझना 
चाहता है, उसीकी यह बात है । छांकामें फेस जाने वालेके लिए 


नहीं है । वस्तुके स्वभावकों धर्म कहा है। यहां वस्तुका अर्थ 
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आत्मा है। आत्माका स्वभाव, सन, वाणी, देह तथा रागादि-उपांधि- 
से रहित है। ऐसा शुद्ध चेतन्य आत्माका जो स्वभाव है सो धर्म है। 
जिसे यह स्वभाव प्रगट करना है वह सिद्धको पहिचानकर वन्दना 
करता है अर्थात्‌ रागसे किचित्‌ मुक्त होकर एकाग्र हो जाता है। 
प्रइन:--सिद्ध किसे कहते हैं ? 

उत्तरः--जिसके पूर्ण कृतक्ृत्य परमात्मदद्ा प्रगट हुईं है, उसे 
सिद्ध कहते हैं। 

भाव-वन्दना--- मैं पूर्ण ज्ञानधन एवं स्वभावसे निर्मेल हैँ 
ऐसे भाव सहित रागादिको विस्मरण करके अपने छक्षमें रागरहित 
अन्तरंगर्भ स्थिर होना सो अन्तरंग एकाग्रता अर्थात्‌ भाव-वन्दना है । 
शुभलक्षी भक्ति-भाव द्रव्यस्तुति आर्थात्‌ द्रव्य वंदना है। उस द्रव्यस्तुतिमें 
यद्यपि अल्प रागका भाव है तथापि वह गौण है। पहले अपने और 
दूसरेके आत्मामें भी सिद्धत्व स्थापित करके सुब॒को प्रभुके रूपमें स्थापित 
किया है। यही सर्वज्ञ वीतरागका प्रसिद्ध मार्ग है। अहा ! कंसी अदुभुत 
बात है और कैसा अपूर्व उपदेश है। जिसको पात्रता हो वह “हाँ 
कहे। जो दूसरेमें अर्थात्‌ पुण्य-पापमें रुक जाये और परका अवलम्बन 
ले त्तथा इस प्रकार परकी ओर देखनेमें लग जाये, उसका सच्चा 
हित नहीं हो सकता। जो अच्छा करना चाहता है अथवा भला 
करना चाहता है वह सम्पूर्ण अच्छा करना चाहेगा या अपूर्ण ? सब 
सम्पूर्ण ही अच्छा करना चाहेंगे। इसलिए आत्माको पूर्ण माने बिना 
काम नहीं चल सकता। आत्माको पूर्ण मानने पर ही वह पूर्ण प्रगट 
होगा । अच्छा, ठीक, परमार्थ, कल्याण और आनन्द इत्यादि सब 
निर्मेल मिस्पाधिक दक्षा है जो कि अपनेमें विद्यमान है | जो सर्वोत्कृष्ट 
सिद्ध परमात्मदशाको याद करते हैं, उसका आदर करते हैं. उनकी 
आंतरिक दशा परमात्माके बराबर ही है। मुझे पूर्ण प्रमात्मस्वभाव 

ही आदरणीय है। दूसरे पृण्य-पापका अंश मुझे नहीं चाहिए। नित्य, 

मिरावलम्बी, पूर्ण स्वभावकी श्रद्धा होनेके बाद शुद्धहष्टिके द्वारा वह 
५ 
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सब मागे वना लेना । दृष्टि खुलूमेके बाद अल्प रांग रहेगा, किन्तु 
गुणको रोकने वाला वैसा राग नहीं रहेगा। यह विश्वास और रुचि 
वही कर सकता है जिसका शरीर, वाणी और मनकी श्रवृत्तिसे 
” झुठहुकार उठ गया है। " मैं पुण्य-पाप, उपाधि रहित, अंग ही हूँ, . 

जाता ही हैँ,” जिसे ऐसा ज्ञान है वह सतके प्रति अपनी रुचि प्रयट 
करता है! जिसे अन्तरंगमें-आत्मामें, परमात्माकी वात जम गई है, 
वह भविष्यकी अपेक्षासे साक्षात्‌ सिद्ध ही है। जिन्हें मुक्तिको वात 
सुनते ही पसीचा आ जाता है और प्रभु कहते ही जो हाय-तोबा मचा 
देते हैं, उनके लिये ज्ञानी कहते हैं कि हम सबको प्रभ्ुके रूपमें देखकर 
कह रहे हैं। क्षणिक उपाधिके भेदको सुनकर रुक मत जाओ। मैं 
तुमसे कहता हूँ कि तुम सिद्ध समान प्रभु हो। जवबतक हमको ऐसा 
विश्वास जपने आप नहीं हो जाता, तबतक सर्वेज्ञ परमात्माके द्वारा 
कही गई वातें तुम्हारे अन्तरंगर्में नहीं जस सकतीं । 

भगवान कुन्दकुन्दाचार्य कहते हैं कि मैं तुझे परम-सत्य चुनाऊया। 
उसे श्रवण करते हुए तू एक वार अंतरंगमें इतना स्वीकार कर कि 

<7श्रुवण सम्बन्धी राय मेरा नहीं हैं। मैं बरागी, अखण्ड, ज्ञायक 

प्रभ ही हैं। दूसरी वात यह है कि जैसे सिद्धको सुनने इत्यादिकी इच्छा 
नहीं है, उसी है, उसी प्रकार मुझे भी नहीं हैं। सिद्ध भगवानका आत्मा 
जितना वड़ा है, उतना मेरा भी है। ऐसा निर्णय कर। इस प्रकार 
यह-समवसार शात्ष (आत्मस्वभावक्रा) कथन है। इस शासत्रको भाव 
वचनसे अर्थात्‌ अच्तरंग एकाग्रतासे और द्वव्य वचनसे अर्थात्‌ शभभावसे 
कहूँगा। इसके वाद कहते हैं कि मैं अनुभव प्रमाणसे कहूँगा, उसे 
अवश्य स्वीकार कर लेना, कल्पना मत करता । 

यहां एक हृष्दान्त देते हैं:-- - 

पूर्व॑भववर्ें द्रोपदीका एक बनिक सेठके यहाँ विपकच्याके रूपमें जन्म 
हुआ था। उसमें यह विशेषता थी कि जो भी उसे पत्नोके भावसे स्परों 
करेगा, उसके शरीरमें विपैला दाह उत्पन्न हो जायगा। इसोलिए उस 
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विषकन्याका धनाढ्य पिता विचार करने छगा कि इस कन्याके साथ 
कौन विवाह करेगा ? अपनी जातिका कोई भी व्यक्ति तो ग्रहण करेगा नहीं। 


एक दिल मार्गमें एक पुण्य-हीन भिखारी जा रहा था । उसके 
वर फटे हुए, लकड़ी टूटी हुईं और भिक्षा-पात्र फूटा हुआ था। तथा 
उसके शरीर पर मक्खियाँ भिनप्षिता रही रथ, । उसे देखकर सेठने 
विचार किया कि इस भिखारीको अपने घर रखंकर अच्छे कपड़े पहना- 
ऊंगा, इसका श्रृंगार करूंगा और इसे घन देकर अपनी पुत्रीके साथ 
विवाह कर दूंगा। ऐसा विचार करके उसने अपने नौकरकों वैसा 
करनेकी आज्ञा दी । 


नौकर उस भिखारीको घरमें ले आया और उसे नये वस्धाभूषण 
पहनानेके लिये उसके फटे-पुराने कपड़ोंको उतारने छगा, तब वह 
भिखारी बड़े जोरसे चिक्लाने लगा । उस भिखारीके जो वस्ध और 
भिक्षा-पात्र इत्यादि फेंक देने लायक थे, उन्हें नौकर फेंकने गा कि-- 
वह अज्ञानी भिखारी और अधिक रोने-चिह्लाने लगा । सेठने उसके 
रोनेका कारण पूछा, तो नौकरने कहा कि मैं इसका पुराना वेश 
उतारता हूँ इसलिये यह चिह्लाता है। उसके पृण्य नहीं है, इसलिए वह! 
पहलेसे ही घरमें प्रवेश करनेसे ही इन्कार कर. रहा है और चिल्ला| 
रहा है कि मेरे कपड़े इत्यादि उतारे जा रहे हैं; किन्तु वह यह नहीं' 
सोच सकता कि भले आदमीके घरमें बुलाया है तो इसमें कोई 
कारण तो होगा ! 

सेठने जान लिया कि भिखारी पुण्य-हीन और अज्ञानी है, तथापि 
विश्वास उत्पन्न करनेके लिये उसका पुराना वेष-भूषा बाहर न फिकवा- 
कर वहीं एक कौनेमें रख देनेकी कहा ! पश्चात्‌ उसे स्तान करवाकर 
और अच्छे दर्माभूषणादि पहनाकर छूग्न-मण्डपमें बिठाया। ज्यों ही 
उसका विष-कन्याके साथ हस्तमिलाप कराया गया ज्यों ही उसके 
शरीरमें विष-कन्याके विषका दाह उत्पन्त हो गया हे 

भिखारीके पुण्य तो था|नहीं, इसलिए उसने विचार किया, कि मैं 

| 
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न्याका नहा रख सक था, इसलिए वह नध्यरात्रिमें उठकर उन 

दल्षाश्यूपणोंको उतारकर बौर कोनेर्ने रखे हुए अपने 

वस्त्रोंकी पहनकर दवहाँसे ऐसा भागा जऊँसे कचाईके 
| 


इस के 
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है, 

है | 
| 

नी 





इस इष्दान्द्त्त यह सिद्धान्त निकलता है कि संसारकी चौरासी- 
योंदियोंमें परिद्रमण करनेवाले बिल्वारियोंकों देख कर [ जैसे 
उस स्ेठने नौकरकों जाज्चा दी थी उसी प्रकार ) केवलज्ञानी भगवानने 


स्थित पमुनियोंको क्ाज्ञा दी कि जगत॒के जीवोंको यह 


सुनाओजी कि सभी जात्मा प्रभु हैं, सिड्धस्वरूप हैं; तुम पूर्ण हो, हम दूर पे, प्रश्न 








हर की कोई 
(इच्छा करनी पड़े । पर-पदार्थेकी इच्छा करना भिखारीपन है। अदिक 
'माँयि सो वड़ा भिखारी जौर थोड़ा नाँगि सो छोटा भिखारी है। इसी 
! 2 
 अऋचक्तार 


को बोद परबदुनोके छोर बड़े मिलासे हैं। 


लोग जच॒तक संसारकी प्रतिष्ठा देखते हैं, घद, घर इत्यादिका संयोग 
चाहते हैं, तदतक वे सव उस भिखारीके समान हैं। वे बाहरसे 
वड़प्पनको ढूंढते हैं कि जिचसे कोई हनारी प्रतिष्ठाके गीत गाये, 
प्रधंछा करें कौर हुम ग्रण्यमान्य लोगों ग्रिने जाने लगें। ऐसे जो 
चौरासीके चकक्‍्करमें परिश्रमण करने वाले भिखारी ह्‌५ उनके लिए 
साझ्वत उद्धारक्का उपाय दतानेके लिये तीर्थंकर अभु्ने संतोंसे कहा 
जयतके लोगोंसे कहो क्लि तुम प्रभु हो। तुम अपनी पूर्ण स्वाचीन 
झक्तिकी महिमाको सम्हालो। हम तुम्हारा, तम्हारी शद्ध परिणतिके 
साथ रत ( लोनता ) कराये देते हैं । 
भगवान रुन्दकुन्दादायत मूनियोसे कहा कवि इन चौरासीके मिखा- 
रियोंकी दुल्कर उनके हुदयनें उनका उिद्धत्व स्थापित करो और कहो स्थापित 


ल्म्म छत्यक खात्या प्रद्ध हां, अनन्त 
कि तुम्र प्रत्येक बात्ना : खपत उच हा, अन्त पृद्पाव अचतत्तान कार अनन्त 


० 3 टू री 


इपनन्दस्व्व्प हो छ्सी पड: स्वतंदाकी # बात ४० _> आत्नार्थ 
कानन्दस्वल्प हो । ऐेडी पुणे स्वतंत्राकी वात चुनते ही जो आत्मा 
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है और वे पूर्णंके प्रति अपूर्वे रुचि दिखाकर विशेष समझनेका उत्साह 
दिखाते हैं। और उनका जो विश्वास करते हैं वे स्वाधीन-निज घरसें 
प्रवेश करते हैं। परचात्‌ अल्प-रागरूप अस्थिरता रह जाती है, उसे 
कंसे ठटाला जाय ? उस पुरुषार्थकों वह सम्हाल लेगा और निरन्धर 
अपने पूर्ण साध्यके गीत गायेगा। ज्ञानीके पाससे सुनकर स्वीकार 
क़रके और आत्मामें निर्णय करके कहेगा कि मैं पूर्ण सिद्ध समान 
परमात्मा हूँ, प्रभु हैँ। उसके पूर्ण सिद्धपद शक्तिरूपमें विद्यमान है। 
उसकी निर्मेहताकी परिणति प्रगट करके वह मुक्तदशाके साथ परि- 
णमन करेगा, अखंड आनंद प्राप्त करेगा, किन्तु भिखारीको अनादिकारू- 
से परिभ्रमण क.रनेकी रुचि है। यदि उससे ज्ञानी कहे कि आत्मा पुण्य- 
पाप रहित प्रभु है, उसे शुभ विकल्पकी सहायताकी आवश्यकता नहीं 

ग्है, तो वह इसे सुनकर चिल्लपरों मचायेगा कि हाय ! हाय! यह 
केसे हो सकता है ? 


कितु एकवार तो श्रद्धा पूर्वक कह कि मुझे पुण्यादि कुछ भी 
नहीं चाहिए, क्योंकि सिद्ध परमात्मामें किसी उपाधिका अंश नहीं है, 
और मेरा स्वरूप भी वेसा हो है । 


परके लिए जो चाह उत्पन्न होती है वह भी विकारीभाव-.है, , 
मेरा स्वभाव नहीं है। इस प्रकार अन्तरंगसे एकबार स्वीकार करना 
चाहिए। किन्तु जो सुनते ही इन्कार कर देता है और चिल्लाता है, 
उसे संसारमभे पुण्यादि पराश्रयकी मिठाससे भटकना अच्छा छगता 
है। उसे मुक्त होनेकी वात नहीं जमती। इसलिए कहता है कि 
इतने लम्बे समयसे हमारा जो किया कराया है, उस सब पर पानी 
फिरता है। इसलिए हमारे क्तपुण्यकी रक्षा करते हुए यदि कोई बात 
हो तो कहो! किन्तु जो जैसा मार्ग हो उससे विरुद्ध कैसे कहा जा 
सकता है ? आत्मा तो परसे भिन्न चिदानन्द स्वरूप है। पुण्य-पापकी 
वृत्ति अथवा दया, हिसाकी वृत्ति तेरा स्वरूप नहीं है। पहले ऐसा 
विश्वास कर, फिर शुभ वृत्ति भी आयेगी। किन्तु इसे सुनते ही 
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जो चिल्लाता है, इन्कार करता है, उसके मवमें भगवानूपनेकी माज्यता 
नहीं जमती । 

जैसे पहले भिखारीके पूर्व-पुण्य नहीं था, इसलिए उसके मनमें 
सेठकी वात नहीं जमी, उसी प्रकार ज्ञानीने अनन्त दुःखसे छूटकर 
अनन्त सुखका उपाय बताया कि वहां वह सदसे पहले इन्कार कर 
बैठठा है। क्योंकि उसे अपनी महत्ताका और पूर्णताका विश्वास नहीं 
है। अंतरंगमें पुरुषाथे दिखाई नहीं देता, इसलिए वह भविष्यमें अनंत 
संसारका भिखारी रहना चाहता है। जितना ठीयें पुण्य-पापरूप वन्‍्वन- 
भावसें लगा रहता है वह बात्माका स्वभाव नहीं है। जैसे हिंसा, झूठ, 
बन्नरत दादि बश्ुभ भावसे दाप-बन्ध होता है उसी प्रकार दया, सत्य, 
वत जादि झुभ भावसे पृण्य-बंध होता है, धर्म नहीं। मात्र आत्माके 
शुभभावदसे ही घ॒र्मे होता है। इस प्रकार पहली बातके सुनते ही 
शज्ञानी चिल्लाहट औौर घवराहुट मचा देता है तथा कहता है कि 
इससे तो स्वर या पुण्य भी नहीं रहा; हमें यह प्रारम्ममें तो चाहिए 
ही है; उसके दाद भले ही छोड़नेको कहो ! किन्तु ज्ञानी कहता 
कि उसे शढानें पहलेसे ही छोड़ दे! मैं सिद्ध समान हूँ, मुझे 
नहीं चाहिए, इस प्रकार एक वार तो स्वीकार कर, फिर तू राग 
को दूर करनेका उपाय समझे ठिना न रहेगा ! तू मोक्षस्वरूप है, 
इसे 





/ज]2 








2 । 


इसे एकवार स्वीकार कर । 

जाचायंदेव मोक्षका मंडप तानकर तुझमें मोक्षपद स्थापित करते 
हैं। एकबार धर्म अर्थात्‌ स्वभ्ावका निईचय कर, तो तुझे ऐसी महिमा 
स्वतः प्रनट हो जायगी कि मैं पूर्ण परमात्मा हैं। जेसे सिद्ध परमात्मा 
हैं वंता ही तू है। वर्तमान क्षणिक्त अपूर्णतााकों व देखकर अपने अवि- 
नाझी पूर्ण ज्वभावकों देख। यदि ऐसा विश्वास अन्तरंगर्में लाये और 
उसकी सहिमाकों समझे तो वह सिद्ध परमात्मा हुए बिना न रहे। 
जिन्तु लिसे पहलेसे ही यह विश्वास जमः हुआ है क्रि यहाँ न तो 
प्रभुता हैं और न पुण्यके बिना अकेला आत्मा रह सकता है, वह 
केवलीके पास रहकर भी कोराका कोरा ही नहा! वह कियाकाण्ड 
करके थक यया और पएप्चके भावमें चक्कर लगाता रहा। पुण्य तो 


4| 
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ह। 
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क्षणिक संयोग देकर छूट जायेगा । उससे आत्माको क्या मिलनेवाला 
है? मैं परसे_भिन्‍न हूँ, पुण्यादिकी सहायताकाके विना अकेला पूर्ण प्रभु 
हैं, इस विश्वाससे जिसने अन्तरंगमें काम नहीं लिया, वह पृण्यादियें 
मिठास मानकर बाह्ममें संतुष्ट होकर रुक रहा है। मुक्तिकी श्रद्धाके 
बिना पुण्य-वंघ किया, किन्तु अवसर आने पर सत्यको सुनते ही चिह्लाता 
है कि ऐसा नहीं हो सकता। उसके मनमें यह बात नहीं जमती कि 
पुण्यादि अथवा परावलम्बन इष्ठ नहीं है, अथवा कोई पर-वस्तु इष्ट 
नहीं है । 
जिसकी रुचि होती है, उसकी भावनाकी हद नहीं होती । तू 
अखण्डानन्द अकेला परमात्मा प्रभु ही है। भगवान कुन्दकुन्दाचायं कहते 
हैं कि सुनो ! ब्रिलोकीनाथ तीर्थंकर देवकी यह आज्ञा है कि पूर्ण- 
की रुचि और अपार स्वभावको स्वतंत्ररूपमें घोषित करो । भाव 
भओऔर द्रव्यस्तुतिसे मोक्षके उपायका प्रारंभ होता है । परम कल्याण 
स्वयं ही अपने पूर्ण पदको मानने-जाननेसे और उसमें एकाग्र होने 
से ही होता है । 
यह अद्भुत वात कही है। यह बात जिसके जम जाती है, उसके 
सव भगड़े दूर हो जाते हैं । सभी भात्मा सिद्ध समान प्रभु हैं और 
स्वतंत्र हैं। यह जाननेमें विरोध कहाँ है ? जिसने सिद्ध परमात्माके 
साथ अपना मेल किया उसने यह जान लिया क्रि वह स्वयं सिद्ध समान 
है। तब फिर वह किसके साथ विरोध करेगा ? सिद्धमें जो नहीं है वह 
मेरा स्वरूप नहीं है, और सिद्धमें जो कुछ है वह मेरा स्वरूप है । 
ऐसा परमात्मभाव दिखाई देने पर उससे विरुद्ध जो शुभाशुभ परिणाम 
दिखाई देते हैं, उन्हें निकाल देनेसे मात्र पूर्णस्वरूप रह जायगा । 
जिस-जिसने अपने पूर्ण परमात्मपददकों पहिचानकर अपनेमें उसकी " 
हृढ़ताकी स्थापना की है, वह पुण्य-पापादि अन्य किसीको स्थायना 
नहीं करेगा। लोकोत्तर-स्वरूपके माहात्म्यके लिये सिद्ध हमारे इष्ट हैं, 
उन्हें हम अपने भात्मामें स्थापित करते हैं, अखण्ड ज्ञायकब्प, विमेल, 
निविकल्प, सिद्धत्व मेरा स्वरूप है और वह सदा रहेगा। इसके अति- 


स्म्द् 
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रिक्त जो शुभ-अशुभ रागकी वृत्ति उठती है वह पर है। यह जानकर 
जिसने यह स्थापित किया कि मैं सिद्धात्मा अशरीरी है, उसने अपनेमें 
महा-मांगलिक मोक्षका प्रारंभ किया है। और अपनेको भूलकर पूजा, 
व्रत, दान इत्यादिमें शुभभावके द्वारा जो कुछ पुण्य किया वह स्वामी- 
भावसे किया है, इसलिये वह परका बन्धन और अभिमान करता है। 

आत्मा शुद्ध ज्ञाता है। उसमें पूर्ण प्रभुत्वको स्थापित किये बिना 
भुक्तिके लिए तीन काल और तीन छोकमें दूसरा कोई उपाय नहीं है । 

भाव-वचनका अर्थ है-अन्तरंग एकाग्रता । द्रव्य-वचुनका अर्थे 
है शुभभाव और शुभ विकल्प । इन दोनोंके द्वारा शुद्धात्माका कथन 
किया जायेगा । 

आचार्य कहते हैं कि यह सिद्ध भगवान, साध्य जो शुद्ध आत्मा ६८ 
है, उसके प्रतिच्छन्दके स्थान पर है। साध्यका अर्थ है-साधन 
करने योग्य । जो पूर्ण निर्मेलदशा है वह स्वरूप-साध्य है। धर्मीका 
घ्येय हितस्वरूप आत्माका सिद्ध स्वरूप हे-। अशरीरी शुद्ध आत्मा 
उसका लक्ष्य है । ध्येयका अर्थ है-निशान, साध्य । पूर्ण पविन्न सिद्ध 
स्वरूप आत्माका ध्येय आत्मा स्वयं ही है। जिसने यह निदचय किया, 
वह॒सिद्ध भगवन्त सिद्धत्वके कारण, शुद्ध आत्माके प्रतिच्छन्दके 
स्थानमें है । मैं शुद्ध, चिदानन्द, पूर्ण, कृतक्ृत्य, परमात्मा हूँ । इसी 
प्रकार ज्ञानमें उठता हुआ ज्ञानभाव स्वभावकी घोषणाके द्वारा 
कहता है कि है सिद्धभगवान ! आप परमेदवर हैं। और उधर सामनेसे 
आवाज भाती है कि आप प्रमेद्वर हैं। इस प्रकार मानों प्रतिध्वनित 
होकर उत्तर आता है। इसी प्रकार सिद्धभगवान प्रतिच्छन्दके स्थान 
पर हैं ! 

हे सिद्धभगवान्‌ ! आप मेरे स्वभाव स्वरूप हैं। है सिद्ध परमात्मन्‌ ! 
मैं आपकी वन्दना करता हूँ। इसी प्रकारकी प्रतिध्वनि ज्ञानमें 
प्रतिच्छन्दके रूपमें स्थापित हो जाती है । 

सिद्ध तो ऋृतकृत्य होते हैं। उन्हें कुछ भी करना शेष नहीं होता । 
मैं द्रव्यस्वभावसे सर्व जीवोंको सिद्ध परमात्माके समान देखता हूँ ! 
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सर्वज्ञ वीतराग जगत॒के सभी प्राणियोंके लिए स्वतंत्रताकी घोषणा 
करते हैं। जो सिद्ध भगवानसें नहीं है, वद्द मुझमें नहीं है' और 
जो सिद्ध भगवानसें है वद्द छुझमें छे। इस प्रकारकी निःशंक 
हृढ़ता किसीके साथ बातचीत करते हुए अथवा किसी भी प्रसंग पर 
दूर नहीं होनी चाहिए। किसी भी क्षेत्रमें, किसी भी कालमें आत्माका 
विश्वास आत्मासे पृथक अर्थात्‌ विस्मरणरूप नहीं होता, ऐसी रुचि ? 
निरंतर रहनी चाहिए। धर्मी अपनेको निश्चयसे ऐसा ही मानता है 
कि जैसे सिद्ध परमात्माके संकल्प-विकल्प अथवा रागादिक कोई उपाधि 
नहीं होती, वेसे ही मेरे भी नहीं है। मैं अनन्त ज्ञान, अनन्त सुख, 
अनन्त ग्रु० और अनन्त वलके द्वारा स्वाभाविक तत्त्व हूँ, क्योंकि मैं 
सिद्ध परमात्माकी जातिका हूँ । वे अनन्त ज्ञान-आनन्दके रसकन्द हैं, 
वैसा ही मैं हुँ । इस प्रकार पहिंचान कर उनका चिस्तवन- करके 
उन्हींके समान अपने स्वरूपका ध्यान करके योग्य संसारी जीव 
उन्हीं जैसे हो जाते हैं ।४“ 

ध्यान करके अर्थात्‌ त्रैकालिक निज शक्तिमेंसे खींचकर अंतरंग 
एकाग्रताके द्वारा अपनी पूर्ण पवित्र दशाको प्रगट करते हैं । 

(त्म परसे भिन्न अपने प्रमार्थ स्वरूपकी जो प्रतीति है, सो निरचय 
है और पुरुषार्थके द्वारा मोक्षमार्गंको सिद्ध करना सो व्यवहार है। 
यहां पर-इसमें दोनों कहे गये हैं। पहले मैं सिद्धस्वरूप हैँ, परमात्माके 
समान ही हूँ, ऐसी जो द्रव्यहष्टि है सो निश्चय है और उसमें भाव- 

दनारूप स्वभावमें एकाग्र होकर अनन्त जीव सिद्ध भगवानके समान 
गये हैं सो मोक्षको उपाय है उसे व्यवहार कहा जाता है । 
यह अन्तरंगर्मं स्थिर होनेकी (एकाग्र होनेकी) ज्ञानकी क्रिया 
कही है । देहरेदि बाह्यकी प्रवत्ति आत्माकी क्रिया नहीं है क्योंकि 
जहाँ ग्रुण हो, वहाँ अवगुण [दोष] दशा हो सकती है और वह 
परावरुूम्बी, क्षेणक विकारीभाव है। स्वृभावक्री-स्थिरतासे उसे दूर 
किया जा सकता है | तीनों कालमें एक ही उपाय और एक ही रीति 
६ 
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है | अहो ! कितनी विद्याल दृष्टि है! प्रभु होनेका उपाय अपनेमें 
ही है! यथा:-- ४ 
चलते फिरते प्रगट प्रभु देखू रे ! 
मेरा जीवन सफल तब लेखू 
मुक्तानन्दके नाथ विहारी 
शद्धजीवन डोरी हमारी रे! 


पृण्य-पाप इत्यादि जो पर हैं वे मेरे हैं । मैं परका कुछ कर 
सकता हूँ, इस प्रकारकी मान्यता पाप है। उसे जो हरता है सो हरि_ है, 
(हरि> आत्मा) । विशारु दृष्टिका अर्थ है स्वतंत्र स्वभावकों देखने 
की सच्ची दृष्टि। मैं भी प्रभु हूँ, तुम भी प्रभु हो। कोई एक दूसरेके 
बाघीन नहीं है। इस प्रकार जहाँ स्वतंत्र प्रभुत्व स्थापित किया, वहाँ 
किसके साथ वेर-विरोध्ट रह सकता है ? सबको पवित्र प्रभुके रूपमें 
देखनेवाछा आत्माके निविकारी स्वभावकों देखता हैं। वह उसमें 
छुटाई-वड़ाईका भेद नहीं करता । जगतमें कोई शत्रु उत्पन्न नहीं 
हुआ है; वेर-विरोध तो अज्ञानभावसे-कल्पनासे मान लिया गया है। 


/५४ /५/ 
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ठतममझ त्रंकालिक ज्ञानस्वभावमें जाननेल्प क्रिया होती है । उसे भूलकर 
परको अच्छा या बुरा मानकर आकुछता क्‍यों करता है ? है भाई ! 
इस अनन्तकालमें दुर्लभ मानव-जीवत ओर उससें भी महामूल्य 
सत्समागम तथा उनकी वाणीका श्रवण प्राप्त होता है, तथापि अपने 
स्वतंत्र स्वभावकों न माने, यह कंसे चल सकता है? 


वाप वेटेसे कहे कि “वेटा! यह कमाईके दिन हैं। यदि अभी न 
कमायेगा तो फिर कब कमायेगा | अभी दो महिने परिश्रमसे बारह 
'महीनेकी रोटियाँ निकल सकती हैं।” सो यह तो घुल समान है, 
किन्तु यहाँ त्रिलोकीनाथ वीतराग भगवान कहते हैं कि मनुष्य -जीवन 
ओर सत्यको सुननेका सुयोग प्राप्त हुआ है । मोक्षका मंडप तैयार 
है; पैरा सिद्ध-मुक्त स्वभाव है; उसमें तुझे स्थापित किया जाता है। 
उसमें कहीं भी वेर-विरोध नहीं है । चैतन्य आत्माके स्वभावमें विरोध 


जीवाजीवाधिकार : गाथा--१ | [४३ 


नहीं है, इसलिए मेरा स्वभाव भी वेर-विरोध रखना नहीं; है किल्ु 
विरोध-दोषका नाश्षक है, क्योंकि सिद्धमें दोष नहीं हैं। पूर्ण होने 
से पूर्व पूर्णके गीत गाये हैं। जहाँ शंका है, वहीं रोना है। ज्ञानी 
तो प्रभुताको ही देखता है । 

आत्माका पूर्ण अविकारी स्वरूप लक्ष्यमें लेना निर्मेल परिणामी 
की डोरीका साध्य (लक्ष्य-ध्येय) शुद्धात्मा ही है। दूसरेके प्रति 
लक्ष्य नहीं करना है। ऐसे निर्णयके वाद जो अल्प अस्थिरता रह 
जाती है, उससे गुणका नाश नहीं होने देगा । संसारी योग्य जीवको 
सिद्धके समान स्थापित किया है। उसका आश्रय लेने वालेको बादमें 
उसमें यह सन्‍्देह नहीं रहता कि मैं एकाग्रताके द्वारा निर्मेछमभाव 
प्रगट करके अल्पकालमें साक्षात्‌ सिद्ध होऊगा | 

संकल्प-विकल्प और इच्छा मेरा स्वरूप नहीं है। मैं परसे भिन्‍न 
हूँ। इसप्रकार स्वतंत्र स्वभावको प्रगट करके जाग्रत होता है। उसमें 
कोई काल ओर कर्म वावक नहीं होते । कर्म तो जड़-मूर्तिक हैं । वे 
स्वभावमें प्रविष्ट नहीं हुए हैं। क्योंकि आत्मा सदा अपने रूपमें हे, 
पर रूपमें नहीं है। जो तुभमें नहीं है, वह तुझे तीन कारू और तीन 
लोकमें हानि नहीं पहुँचा सकता। प्रत्येक पदार्थ अपनी अपेक्षासे हैं, 
परकी अपेक्षासे नहीं है। इसलिए कोई एक पदार्थ किसी दूसरे 
पदार्थके हानि छाभका कारण नहीं है। तथापि विपरीत कल्पना करके 
विपरीत मानन्‍्यताने घर कर लिया है। जो यह कहता है कि मेरे 
लिए कर्म बाधक हैं, जड़-कर्मोने मुझे मार डाला, उन्हें सुधरना नहीं 
है। तेरी भूलके कारण ही राग-द्वंघ और विकाररूप संसार है। 
अपने बड़प्पनको भूलकर दूसरेको वड़प्पन देता है, मानों तुझसें पानी 
--(बल) ही नहीं। तू मानता है कि पर तुझे हैरान करता है या कुछ तुझे 
दे देता है, किन्तु ऐसा कभी नहीं होता। अपनेको पूर्ण और स्वतंत्र 
प्रभु न माने तो भी स्वयं वेसा ही है। अपने स्वभावसे विपरीत मानने 


हे] 


पर भी स्वभाव कहीं बदल नहीं जाता। जो अपने आत्माको प्रमार्थतः / 





सिद्ध समान जानक्र निरच्तर ध्याता है, वह- उन्हीं जैसा हो जाता है। 
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त्रिकालके ज्ञानी प्रथम ही शुद्ध आत्माकी स्थापनाका उपदेद्य देते 
हैं। जो साहकार होता है, वह सोलहों आना चुकाता है; आठ 
( आने वालेकी आड़ नहीं लेता । वह अृशक्तकी बातकों याद नहीं 
करता वैसे ही मैं पूर्ण निर्मेल सिद्ध समान हूँ और वसा ही होने' 
वाला हैँ। उसमें तीन कार और तीन लोकमें कोई विध्न नहीं 
देखता । आत्माके छिए कर्म बाधक हैं, इस प्रकार चिल्लाहट मचाने 
वालेको भी याद नहीं करता, और जानता है कि इस प्रकार सिद्ध- 
स्वरूपका ध्यान करके अनन्त जीव सिद्ध होते हैं । का 
सिद्धयत्ति कैसी है? रसंसारकी चारों गतियोंसे विलक्षण 
(विपरीत लक्षण) पंचमगृति अर्थात्‌ मोक्ष है, उसे अनन्त जीवोंने प्राप्त 
किया हैं। जिसकी जेसी रुचि होती है वह उसीके गीत गाता हैं। 
इसी प्रकार ज्ञानी (धर्मात्मा) जगत॒के सुपात्र जीवोंको अपने समान- 
सिद्ध समान बनाते हैं और कहते हैं कि ऐसे त्रिकार अखण्ड स्वाधीनता- 
के आन्तरिक स्वभावमें से 'हाँ” कहकर उस बातको श्रवण करने वाले, 
तथा श्रवण कराने वाले सभी मोक्षके मोती हैं, तीर्थंकर भगवानने भी 

-हमा ध-तुम्हारा और सबका सिद्धत्व स्थापित किया हैं । 
इस टीकासे परम अद्भुत अलौकिक बातें भरी पड़ी हैं। अपूर्व 
सत्‌की स्थापना करके सर्वे प्रथम मोक्षका मंगलगान गाया है और 
यही सर्वोत्कृष्ट मंत्र हे । उसकी घोषणा करके आचायें महाराज संसार 
में सोये हुए प्राणियोंको जगाते हैं। जेसे बीनके नादसे से जाग्रत. 
होकर आनन्‍्दसे डोलने लगता है, उसी प्रकार इस देह रूपी गुफामें 
प्रिलोकीनाथ आत्मा विराजमान हैँ और तेरी महिमाके गीत गाये जा 
रहें. हैं, तब फिर तू क्‍यों न नाच उठेगा ? तू पूर्ण है, प्रभु है; इसे 
उमंगपूर्वक सुनकर एकबार मत्तहोकर कहदे कि सुझें इस पूर्ण स्वभाव- 
के अतिरिक्त दूसरा कुछ नहीं चाहिए। सर्वेज्ञ वीतराग भरावानने तो 
तेरी स्वतंत्राके विज्ञापपकी घोषणाकी है। जैसे राजा डोंडो, पिटवा- 
कर घोषित करता है कि अब यहां मेरा राज्य है, इसी प्रकार ज्ञानी 
होकर और आत्मलीन होकर तू घोषित करदे कि पैसा लिडपक, 

कर्न्ने 
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राज्य है और इसमें संसारपदका नाश है । हम पहले गद्दी पर वें 
भौर घोषणाकी है; तू भी ऐसा ही के । 80% 300 
अहा ! पंचम कालमें श्री कुन्दकुन्दाचार्यने और श्री अम्नतचन्द्राचायें 
ने अमृत वर्षाकी है। उसके श्रवणकी मिठास और माधुयेका क्या कहना ? 
एंजसे सुनते ही तत्त्वके प्रति वहुमान उत्पन्त होता है कि अहो ! ऐसी 
बात तो कभी सुनी ही न थी । कंसी स्पष्ट बात है! जिसके आत्मा 
में ऐसी निर्मेल-स्पष्ट बात जम गई वह कभी पीछे नहीं रह सकता ॥ 
मैं देख भाल कर कहता हूं कि यह स्वीकार कर कि मैं सिद्ध हैँ और _ 
तू भी सिद्ध है। ऐसे सुपात्र जीवको ही यह रहस्य सुनाया है। 
सिद्धय॒ति स्वभावसे उत्तन्न हुई है। उसे किसी वाह्य आश्रय 
"या अवलूम्बनकी आवश्यकता नहीं है। जो पराश्रयसे उत्पन्न होता 
है वह स्वाभाविक अर्थात्‌ स्वाधोन नहीं कहलाता । इसलिये पर निमित्त- 
के बिना स्वभावसे उत्पन्न सिद्धयति छ्रुव और निरचलछ है; चारों 
गतियाँ पर निमित्तसे अर्थात्‌ पुण्य-पापमें, विकारके कारण संयोगसे 
उत्पन्न होती हैं, इसलिए देव, इन्द्र आदि पद मिले तो भी वह झ्ुव॒-ः 
नहीं है। इसलिए चारों गतियाँ चाशवान हैं। और इसलिए इस पंचम 
गतिमें विनाशीकताका अभाव है। 
ग्रत भौर फिर वह गति अचल है। चैतन्य उपयोगमें अशुद्धता, चलता 
जो कि पर निमित्तसे अपनी भूछसे थी वह अपने स्वभावकी श्रतीति 
'और पुरुपार्थले सर्वंथा नष्ट कर दी गई है। इसलिए अचल गति 
प्राप्त हुई है : पुनः अशुद्धता आने वाली नहीं है, इसलिए वह गति 
अचल है ; जीव पहले परमात्मदशार्में था, परचात्‌ बशुद्ध हुआ है 
सो वात नहीं है। किन्तु अनादिकारसे अपनी ही भूलके कारण 
आत्माम संसार दशा थी, उसका आत्मस्त्रभाव प्रतीतिसे सवेधा नाश 
करके सिद्धयति प्रथट की है। वह कभी पल नहीं सकेगी, इसलिए 
अचल है। प्रत्येक आत्माका स्वभाव श्र्‌व, अचऊ और झुद्ध है, इसलिए 
यदि स्वभावके प्रति लक्ष हो तो अशुद्धता नहीं हो सकतो । किन्तु 
यह जीव पर छक्षसे विकार करके चारों गतियोंमें अनादिकालसे 
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भ्रमण कर रहा है। यदि वह एकवार सिद्ध-प्र्‌ वस्वभावका भाश्य 
ले तो विश्वाति मिले। पुण्य-पापकी ओर का जो पर भाव है 
उसके निमित्तसे चौरासीमें परिभ्रमण हो रहा था। अब यदि वह 
स्वभावके घरमें आये तो ज्ञांति मिले । अज्ञानी जीव भी अपने द्वारा 
माने गये कुल्पित घरमें जाकर ज्ांतिका अनुभव करते हैं। 

जैसे एक आदमी धन कमासेके लिए परदेश गया। वहाँ वह €क नगर 
से दूसरे नयरमें और दूसरे नगरसे तीसरे नगरमें गया, वहाँ उसे 
अच्छी सफलता प्राप्त हुई । पश्चात्‌ वह द्रव्य कमाकर अपने घर आया 
जहाँ उसे विश्वांतिका अनुभव हुआ और वह वहाँ पर जम गया, तथा 
विचार करने लगा कि इस जगह वंगला बनाना चाहिए. क्योंकि मुर्क 
'जीवन-पर्यन्त यहीं रहदा है, किन्तु उसे यह खबर नहीं है कि उसकी 
आयु कब पूर्ण हो जायेगी और वह यहांसे कव, कहां चला जायेगा ! 
ज्ञानी कहते हैं कि वह अपनी रुचि विचार और प्रवृत्तिके अनुसार 
दूसरे भवसें जायगा। यदि इस समय भवके अभावका निर्णय न किया 
तो यह जीवन किस कासका ? विपुल द्वव्य कमाया और कदाचित्‌ 
देवपद प्राप्त किया, तो भी किस कह्ममका ? जो सिद्ध भगवान ऐसी गति 
को प्राप्त हुए हैं, उस सिद्धपदको पहिचानकर उसे हृदयसें स्थापित कर 
वन्दना करते हैं। पहचाने विना कोरी वच्दता किस कामकी ? 

समय-सार अर्थात्‌ आत्मा शुद्धस्वरूप है परनिमित्ताघीन जो झुभा- 
शुभ वृत्तियां उठती हैं वे मूलस्वभ्ञाव नहीं हैं। जैसे-पानीका मछ- 
स्वभाव निर्मल है, उसी प्रकार आत्माका मूल्स्वभाव पवित्र, भाव आनंद 
स्वरूप है । भूल और आकुछुता आत्माका स्वरूप नहीं है। ज्ञाता, 
इृष्ठा और स्वतंत्रताका भाव कक्ष है, यह वतलानेके लिये इस शास्रकी 
व्यास्याकी गई है। पहले “ बन्दित्त सव्व्॒सिद्धें ” कहकर प्रारंभ किया 
है। जिसकी पूर्ण पवित्र स्वभावदशा प्रगट हो गई है, उसे मुक्तदशा 
लर्थात्‌ परमात्मभाव कहा जाता है। उसका अन्तरंगसे आत्मामें 
[जादर होना चाहिए। जैसा प्रमात्माका स्वरूप है वैसा ही मेरा है। 
(में उसका आदर करता हैं। उप्यु-पाप आदिका आदर चहीं करता | 
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इस प्रकार अन्तरंगसे निर्णय होना ही प्रारंभिक धर्म है। 

मैं बन्ध-विकार रहित हूँ। यह निश्चय करते ही मैं परमात्मा-सिद्ध 
समान है, यह स्थापित किया अर्थात्‌ सिद्धवरमात्माकों भावसे अपने 
आत्मार्मे स्थापित किया, उसीका आदर करके "मैं ही वैसा आत्मा 
हूँ, इस प्रकारका हृढ़ निश्चय करना सब प्रथम उपाय है, अथवा बंधन- 
से भुक्त होनेका मार्ग है। सिद्धभगवान नीचे नहीं आते; किन्तु जिसके 
समान है, उसके विरुद्धभावका नाश होकर ही रहता है। 

श्रद्धासे मैं पूर्ण, परमात्मा, अशरीरी, अबन्ध हूँ; इस प्रकार मोक्ष 
स्वभावका निर्णय करनेके बाद अल्प राग-द्ेष और अस्थिरता रह 
सकती है। किन्तु वह उसे दूर करना चाहता है, इसलिए वह 
रहेगी नहीं; लेकिन दूर हो जायगी । उसके बाद मात्र पूर्ण आनंद रह 
जायेगा । यह समभकर श्रुव, अचछ, अनुपम गतिको अपनेमें देखकर 
भावमें एकाग्ररूप वन्‍्दना करता है। जिस मोक्ष गतिकों सिद्ध भग- 
वानने प्राप्त किया है वह अनुपम है, अर्थात्‌ जगत्‌में जितने पदार्थ 
हैं, उसकी उपमासे रहित हैं। इसलिए जैसे उनमें कोई उपाधि अथवा 
कभी नहीं है वेसा ही मैं हैं। इस प्रकार समझ कर परमात्माकी 
बन्दना करता है। इसलिए वह अपरमात्मत्व-विरोधभाव, राग-हू ष और 
अज्ञानभावको आदर नहीं देना चाहता। एक पदार्थेकों दूसरे पदार्थ 
के साथ मिलाने पर किचित्‌ उपमा मिरू सकती है, किन्तु भगवान आत्मा 
को जगत्‌की किसी भी वस्तुकी उपमा नहीं दी जा सकती। यह 
ऐसा परम अनुपम पद है। 

अज्ञानीने जड़में आनन्द मान रखा है, किन्तु कहीं जड़में से 
सुख नहीं आता । मात्र कल्पनासे मान रखा है । उस कल्पनासे 
भिन्तें अपना शुद्ध चिदानन्दरूप ज्ञातृत्वभाव है। उसीका आदर करे 
और उस स्वरूपमें स्थिरता करे तभी अनुपम मोक्षदशा प्रगट होती 
है। संसारके किसी पदार्थकी काई उपमा उस दश्ाकों नहीं दी 
जा सकती । जेंसे-गायका ताजा घो कैसा है? यह पूछने पर उस 


४८ | [ समयसार प्रवचन: पहला भाग 


घी को दूसरे पदार्थी उपमा नहीं दी जा सकती, क्योंकि उसकी 
ताजगी और उसकी मिठासकी उपमाक्ते योग्य दूसरा पदार्थ नहीं 
मिलता | प्रायः सभीको घी प्रारम्भसे प्राप्त है। उसे कई बार चखा है, 
तथापि उसका स्वाद वाणीमें पुरा नहीं कहा जा सकता । तब फिर जी 
आत्माका स्वरूप अनुपम है, इसलिए उसकी प्राप्ति और उसका 
उपाय बाह्य साधनसे नहीं हो सकता । “ पृण्यकी प्रवृत्ति अथवा मन ? 
वाणी और देहको प्रवृत्ति इत्यादि कोई मेरी वस्तु नहीं है, इसलिये 
7_मेरे लिए सहायक नहीं है। हिंत-अहितका कारण मैं ही हैँ । इस 
प्रकार धर्मात्मा अपने शुद्धस्वरूपको पहिचानकर वन्दना करता हैं, 
आदर करता हैं। 
अज्ञानी जीव आमरस और पूरी तथा ग्रुलाबजामुन इत्यादि खाता 
हैं, तब खाते खाते चप-चप आवाज होती है, उसमें वह छोन होकर 
स्वाद मानकर ह्षित होता हैं। कितु वह आमरस, पूरी अथवा गुलाब- 
जामुन मुहमें डालकर और चबाकर गलेमें उतारनेसे पूर्व दर्पणमें 
देखे तो मालूम हो कि मैं क्या खा रहा हूँ ? वह कुत्ते की के (वम॒च) 
जेसा हृदय मालूम होगा! किन्तु रसका लोलुपी स्वाद मानता हैं और 
यह नहीं देखता कि मैं गलेमें क्या उतार रहा हूँ। मिठासकी उपमा 
देकर वह गदगदु हो जाता है, कितु यह नहीं सोचता कि घुल जैसे पर- 
माणुओंकी अवस्थाका वह खरूपान्तर मात्र हैँ। क्षणभरमें मिठाई, 
क्षणभरमें जूठा ओर क्षणभरमे विष्ठा हो जाता है। इसप्रकार परमाणु 
की त्रेकालिक वस्तुस्थितिको देखे, तो उसको परमें सुख बुद्धि न हो । 
और फिर परमें सुख है, ऐसी अपनी मानी हुई कल्पना किसी अन्य वस्तु 
में से नहीं आती; किन्तु अपने शुभ ग्रुणको विकृृत करके स्वयं हष-विषाद 
मानता है और अच्छे बुरेकी कल्पना करता है। यदि उस विकारको 
दूर करदे तो पूर्ण आनन्दरूप मोक्षगति आत्मामें से हो प्रगठ होंती है । 
उसके छिए कोई उपमा नहीं मिलती | विकार अथवा उपाधिरूपमें नहों 


हैं, इस श्रकार पहले श्रद्धासे विकारका त्याग करना चाहिए । 
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जैसे गुड़ और शक्कर दोनोंकी मिठासका अनुभव होता है और 
उन दोनोंकी मिठासका प्रथकू-पृथक्‌ अन्तर भी ज्ञानमें जाना जाता 
है, किन्तु वाणी द्वाश सन्‍्तोषकारक वर्णन नहीं किया जा सकता। 
“इसीप्रकार प्रिद्धदद ज्ञानमें जाना जाता है, किन्तु वह कहा नहीं 
जा सकता | सबसे अनुपम, आत्माका पविन्न स्वरूप वह अचिन्त्य पद 
सबसे विलक्षण है । इस विशेषणसे यह बताया गया है कि चारों गतियों 
में जो परस्पर किसीप्रकार समानता दिखाई देती है, वैसा कोई प्रकार 
इस पुंचमगतिमें नहीं है। #7क्ल्में का 

देव, मनुष्य, तिर्यंच और नार॒की; ये चारों गतियाँ सदा विद्यमान हैं, 
कल्पित नहीं हैं। वे जीवोंके पूरिणाम॒का फल हैं। जिसमे दूसरेको मार 
डालनेके क्र भाव किये उसने अपनी अनुकूलताके साधनके लिए 
बीचमें विघ्त करनेवाले न जाने कितने जीव मार डाले, उनकी संख्याकी 
कोई सीमा नहीं है। तथा मैं कितने काल तक मारता रहेगा, इश्की भी सीमा 
नहीं है। इसलिए उसका फल असीम-अनन्त दुःख भोगना ही है। और 
उसका स्थान है नूरक। यह कहीं वृथालाप नहीं है। जो भी प्रतिकूछताको 
दूर करना चाहता है वह अपने तमाम वाघक-विरोधियोंको मारना चाहता 
है। भले ही मरने वाले अथवा वाघा डाबने वाले दो चार हों या बहुत 
हों, वह सबको नाश करनेकी भावना करता है। उसके फलस्वरूप 
नरक-गति प्राप्त होती है। यह कोरी गप्प नहीं है। देह, मकान, 
उडी, प्रतिष्ठा इत्यादि सब मेरे हैं, इसप्रकार जो मानता है, वह पर 
में ममत्ववान होता हुआ महा हिंसाके भावकों सेवन करता है । क्यों 
कि उसके अभिप्रायसे अनन्त काछ तक अनन्त भव घारण करनेके भाव 
विद्यमान हैं। उन भावोंकी अनन्त संख्यामें अनंत जीवोंको मारनेका 
उनके सुंहार॒ करनेका भाव है। इसप्रकार अनन्त काल तक अनन्त 
जीवोंको मारतेके और उन्तके बीच बाधक होनेके भावोंका सेवन किया 
है। जिसके फलस्वरूप तीत्र दुःखके संयोगकी प्राप्ति होती है और वह 
न्रकगति है। लाखों हत्यायें करने वालेको लाखों बार फांसी होना 
पे मनुष्यछोकमें संभव नहीं है। यहाँ उसे अपने कर भावोंके अनुसार 
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पूरा फल नहीं मिलता; इसलिए बहुत काल तक अनंत दुःख भोगनेका 
क्षेत्र नरक स्थाय शाइवतु विद्यमान है। युक्ति पूर्वक उसे सिद्ध किया जा 
सकता है। ति्य॑चोंके वक्त शरीर होते हैं। उन्होंने पहले कपट या 
वक्ता बहुतकी थी; वे मध्यम पाप करके पश्नु हुए हैं। मनुष्योंके भी 
मध्यम पृण्य है। देवोंकों वहुतसे पुण्यका फल प्राप्त है, इसलिए मनुष्यों 
के साथ बांशिक पुण्यकी उपमा मिलती है। कितु पुण्य, पाप और 
विकार भावसे रहित मोशक्षयति अनुपम है। इसलिये उस पंचमगतिसे 
विरोधी भाव-पुण्य पाप, देहादिकी जो किया है उससे मुक्ति नहीं 
मिलती । क्‍योंकि जिस भावसे बंधन मिलता है उसी भावसे मुक्ति 
नहीं मिल सकती। और उससे प्रारंभ भी नहीं हो सकता। जिस भाव- 
से मुक्ति होती है, धर्मेका प्रारम्भ होता है, उससे किचित्‌ मात्र वन्धन 
नहीं होता। इसलिए मोक्षके मार्गको भी किसी पुण्यादिककी उपमा 
तहीं मिलती, क्योंकि पुण्य-पापकी सहायताके विना वह आंतरिक 
मांगे है। वह वाह्य क्रियाकाण्डका माय नहीं है। अतः आत्मस्वभाव 
में धर्म-साधनके लिए प्रारंभमें ही पुण्य-पापकी >उपाधिसे रहित 
पराश्चय-हीन स्वतंत्र सिद्ध प्रमात्माका स्वभाव ही एक उपादेय है, ऐसा 
मानना होगा। उसकी श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसके स्वल्पमें स्थिरता 
करनेलप अन्तरंग क्रिया ही स्वतंत्र उपाय है। यह समभकर अंतरंगमें 
स्थिर हो जाता चाहिए। यह अन्तरंग स्वभाविक क्रिया है। निर्णयमें 
पूर्ण स्थिरता उपादेय है, किन्तु साधक एक साथ सारी स्थिरता नहीं 
कर सकता, इसलिए क्रम होता है। मोक्षमार्गकी भी वाह्म शुभप्रवृति 
के साथ कोई समानता नहीं हैँ । इसलिए मोक्ष और सोक्षमार्गको कोई 
उपमा नहीं दी जा सकती; क्योंकि दोनों स्वरुप भौर आत्माके परि- 
णाम आत्मामें ही हैं। मोक्ष जौर मोक्षका उपाय दोनों पराश्रयरहित 
स्वतंत्र हैं। परसे भिन्न जो मुक्तिस्वरूप अपनेमें निर्चय किया, उसमें 
सन, इन्द्रिय इत्यादि कोई वाह्मय वस्तु साधन नहीं है। इसी प्रकार उसके 
चारित्रमें भी समझना चाहिए। इसलिए मोक्षके साधनरूपमें, अंतरंग 


में तू है और साध्य-पूर्ण पदमें भी तू है। उसकी श्रद्धा, उसका 


सांग 
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अन्तर्शान और उसरूप स्थिरताका चारित्र एवं उसकी एकता और और उसछप स्थिर चारित्र एवं उसकी एकता और 
उसके फल इत्यादिके लिए कोई उपमा छागरू नहीं होती । फल इत्यादिके लि उपमा लाग नहीं होती। ४-८ 


खरा भोक्षयतिका नाम अपवर्गं हैं) धर्म, अर्थ ओर काम वर्ग हैं। 
उससे रहित अपवर्ग कहराता है। अब 


यहाँ पर धर्म, आत्माके स्वभावके अर्थमें नहीं किन्तु पुण्यके भर्थमें 
है। दया, दान, ब्रत इत्यादि पुण्यभाव हैं। मोक्षणति और उसके 
प्रारम्भका मार्ग पृण्यादि शुभसे परे हँ। हिंसादि पापोंको छोड़नेके 
लिये शुभभावके द्वारा पुण्य होता है। बह भी आंतरिक धर्ममें सहायक 
नहीं है । अर्थात्‌ रुपया पैसा भी ममताका वर्म है। 


काम अर्थात्‌ पुण्यादिकी इच्छा भी एक वर्ग है। यह सभी वर्ग 
संसार सम्बन्धी हैं। काम भोगकी वासनासे मोक्षगति भिन्‍न है। ऐसे 
वर्गंसे भिन्‍न मोक्षरूप शुद्ध, सिद्ध कृतकृत्य पंचमगति है। इसप्रकार 
अन्तरंगमें निश्चय करके स्थिर होनेवाले अनन्त आत्मा उस गतिको 
प्राप्त हुए हैं। इसलिए तुम भी अन्तःकरणमें अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूपसे सिद्ध 
प्ररमात्मदशाकों पहिचान कर उसका आदर करो, तो उसमें स्थिरताके 
हारा मोक्षदशा प्रगट होगी। रुपये-पेसेसे, पुण्यसे, अथवा परके 
आश्रयसे अविकारी आत्माका स्वभाव नहीं मिलता | किन्तु यदि कोई 
आत्माको समझें तो उससे मिलता है। सम्पूर्ण स्वतंत्रताकी यह कैसी 
सुन्दर बात कही है। 


ऐसे सिद्ध परमात्माकी पहिचान कराके, ख्व-परके आत्मामें सिद्धत्व- 
को स्थापित करके, पुण्य-पापसे रहित-पराश्रय रहित, शुद्ध आत्माका 
ही आदर करनेको कहा है। यहाँ पर प्रथम निर्णय या श्रद्धा करनेकी 
बात है । पश्चात्‌ राग-द्वेष घटानेका कायें और अंतरंग स्थिरता अर्थात्‌ 
चारित्र क्या है यह स्वमेव समझमें आजायेगा; और उससे रागको 
दूर करनेवाले ज्ञानकी क्रिया अवश्य होगी । कितु आत्माकी सत्ता 
कैसी होती है यह ज्ञात न हो तो उपयोग अन्यत्र चक्कर लूगाता रहता 
है। और मानता है कि मैंने इतनी क्रिया की है इसलिये मुशे धर्मेलाभ 
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होता है। किन्तु ज्ञानी इसे नहीं मानता और कहता है कि हे भाई ! 
पहले तू अपनेको समझ | आचाय्यदेवने ग्रंथवा बहुत ही बदु॒भुत 
प्रारंभ किया है। और कहा है कि पहले सच्ची समझको पाकर अपनी 
स्व॒तंत्रताका निर्णय कर। इससे तुझमें पूर्णताका स्थापन किया है। 
कोई कहता है कि यह तो छोटे मुंह वड़ी बात हुईं । अभी मुझमें 
कोई पात्रता नहीं है और मुझे भगवान वना देना चाहते हैं? कितु अभी 
हाँ कह कर उसका आदर तो कर | तू परम शुद्धस्वरूप हैं। थोड़ी सी 
बातमें ( अच्छे-बुरेसे ) अटक जानेमें तुझे शुद्ध आत्माका प्रेम कहाँसे 
हो सकता है? जिसे देहादिमें अत्यधिक आसक्ति है, उसे. ऐसा पवित्र 
ज्ञाताहष्टा पूर्ण आनन्दस्वरूप कंसे जमेगे।? किन्तु एकबार तो इस ओर 
कुलाँट लगा ! यदि सर्वेज्ञ भगवानके द्वारा कहे गये सत्यको सुनना चाहता , 
है तो वह स्वीकार कर कि जैसे परमात्मा पूर्ण पवित्र हैं वेसा-ही तृ भी 
है। इसे स्वीकार कर; इन्कार मत कर ! पूर्णका आएूर करनेवाला पूर्ण 
हो जायगा। मैं विकार रहित हैँ और तू भी विकार या उपाधि रहित 
शानानन्द भगवान है। इसप्रकार अपने आत्मामें भगवत्ता स्थापित 
करके-निर्णय करके मोक्षणति कैसी है, यह सुनाते हुए आचार्यदेव 
मोक्ष-मंडलीका प्रारंभ करते हैं। और कहते हैं कि अब परमपृज्य 
सर्वेज्ञ भगवानके द्वारा कहे हुए तत्त्वको कहता हूँ, सो सुनो । 


समयका प्रकाश अर्थात्‌ स्व पदार्थ अथवा जीव पदार्थका वर्णन 
करनेवाला जो प्राभ्रत यानी अहूँतु प्रवचनका अवयव (सर्वज्ञ भगवानके 
प्रवचनका अंश) है उसका मैं अपने और तुम्हारे मोह तथा कालुष्य 
का नाश करनेके लिये विवेचन करता हूँ। फल 


जिसमें राग-द्व ष, अज्ञान नहीं है वे पूर्ण ज्ञानी परमात्मा हैं। उनके 
मूखकमलछसे (वाणीसे) साक्षात्‌ या परम्परासे जो प्रमात्तरूप मिला 
है उसे ही मैं कहूँगा; कुछ अपने घरका-मनमाना नहीं कहुँगा। जैसे 
कोई मकान खरीद कर दस्तावेज लिखवाता है त्तो उसमें पू्वे, परिचुस-- 
आदिको निशानी लिखवाता है, और इसप्रकार तमास प्रमाणकों णको निश्चित 
4८ ॥5 
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कर लेता है। उसमें चाहे जिस आदमीके दस्तखत नहीं चल सकते। 
इसीप्रकार आचारयेंदेव यहाँ कहते हैं कि मैं सर्वक्षके आगम-प्रमाण- 
से यह “ समयप्राभुत' शास्त्र कहेंगा। मुझे कुछ मनमानी, ऊपरी या व्यर्थ 
की बातें नहीं कहना हे कितु जो कहूँगा वह साक्षात्‌ और परम्परासे 
आगत परमाग्मसे ही कहुँगा। उसमें सम्पूर्ण प्रमाणपूर्वक सम्पूर्ण सत्य 
बताऊँगा | जैसे दोजका चन्द्रमा तीन प्रकारोंको बताता है--दोज 
की आकृति, सम्पूर्ण चन्द्रमाकी आकृति और कितना विकास शेष है; 
इसीप्रकार यह परमागम आत्माकी पूर्णता, शआरंभिक अंश और 
आवरणको वतलाता है। अनादि, अनन्त, शुब्दब्ह्मयसे प्रकाशित होने , 
से, सर्वे पदार्थोको साक्षात्‌ जाननेताले सुर्वेज्ञके द्वारा प्रमाणित होनेसे, 
अहँनत भगवानक्ते मुखसे निकले हुये पूर्ण द्वादशांय भागकों प्रमाण 
करके अनुभव प्रमाण सहित कहते हैं; इसलिये वह परमागम सफल है। 
उसमें जगत्‌के सर्व पदार्थोका विशाल वर्णन है। ऐसी वाणी साधारण 
पुभ्िल्पज्ञ प्राणीके मुखसे नहीं निकल सकती १ 





जहाँ दो चार गाड़ी ही अनाज उत्पन्न होता है उसके रखवालेको 
अधिक अनाज नहीं मिलता, किन्तु जहाँ लाखों मन बनाज पैदा होता 
है उसके सेवकको बहुत सा अनाज मिल जाता है, इसी प्रकार जिसके 
पूर्ण केवलज्ञान दशा प्रगट नहीं है ऐसा जल्यज्ञ ज्ञानी थोड़ा ही कह 
सकता है, और उसके सेवक ( श्रोता ) को थोड़ा ही प्राप्त होता है, 
तथा दोनोंको एक सा ही प्राप्त होता है। इसीप्रकार त्रिकोकीनाथ 
तीरथंकरदेवके केवलज्ञानकी खेती हुई है, इसलिये वहाँ अनन्त भाव 
और महिमाकों लेकर वाणीका बोच् खिरता है। उसके सुनने वाले- 
सेवक गणधरदेव हैं। वे वहुत कुछ ग्रहण करके ले जाते हैं । 

सर्वेज्ञ भगवान, तीर्थंकर, देवाधिदेवका प्रवचन निर्दोष है। उनकी 
सहज वाणी खिरती है। मैं उपदेश दूं, इसप्रकारकी इच्छा उनके 
नहीं होती । जेसे मेघकी गर्जना सहज ही होती है उसीप्रकार “& कार 
की भी सहज घ्वनि उद्रभूत होती है; वह ह्वादशांग सूत्ररूपमें रची 


५४ ] [ समयसार प्रवचन : पहला भाग 


जाती है। ऐसे जिनागम या जिनप्रवचन कहा जाता है। उस शाख्रके 


फलस्वरूप हम अनादिकालसे उत्पन्न मोह, राग, द्व्ष आदिका नाश 
होना कहेंगे। संसारमें पुण्य, देह, इन्द्रिय आदि मेरे हैं, यह अनादि- 
कालीन अज्ञानभाव है। यह बात नहीं है कि जीव पहले शुद्ध आनंदरूप 
था और बादमें अशुद्धवशा वाला हो गया है। किन्तु मेरी वर्तमान 
प्रगट अवस्थामें अशुद्धता भी हे, और चिकाल द्रव्यस्वभावमें पूर्ण 
शद्धत्व भी हे। इसका वर्णन आगे अनेक प्रकारसे आयगा। वह 
वर्णन स्व-परके मोहका नाश करनेके लिये हैं। इस शाखरचनामें 
पुजवाने, 8052022 तथा मतमतांतरकी वाड़, बांधनेका अभिप्र,य 
नहीं है । ह 

परिभाषणका अर्थ हे-यथास्थान अर्थके द्वारा वस्तुस्वरूपको सूचित 
करनेवाली शाश्ष रचना। पुरुषकी प्रामाणिकृता पर वचनकी प्रामा- 
णिकता निर्भर हें। केवलज्ञानी निर्दोषस्वरूप निदिचत होने पर उनके 
वचनसे परमार्थ-सत्यस्वर्प़ जाना जा सकता है। शब्दसे अर्थ ज्ञात 
होता है। जैसे “मिश्री” शब्दसे मिश्री नापक पदार्थका ज्ञान होता है 
उसीप्रकार सर्वक्ष भगवानंकी वाणीसे वाच्य पदार्थका स्वरूप ज्ञात 
होता है। बागमका अर्थ है जाल, ज्ञानकी मर्यादा है पृर्णस्वभाव 
सहित जानना | यह समयसार शास्त्र अनेक प्रकारसे सर्वोत्तम 
प्रमाणताको प्राप्त है। कर 

किन्तु जिसकी बुद्धिमें, दोष है उसे शाश्रकी बात नहीं जमती, 
वह निषेध करता है। वादविवाद या तकंसे बस्तुका पार नहीं भा 
सकता । पत्थरकी कसौटी हो तो सोनेकी कीमत हो, किन्तु कोयले पर 
सोनेकी परीक्षा नहीं हो सकती । उसीप्रकार सर्वेज्ञके अपूर्वे न्याय 
'( वचन ) पात्र जीवोंको हृदयकी परीक्षाके द्वारा निश्चय होते हैं। 
«. अदाग्रही अपात्रसे निश्चय नहीं हो सकता। आचार्यदेव इस शाख्रकी 
महत्ता-प्रतिष्ठा करते हुये कहते हैं कि " सर्वज्ञ भगवानने ऐसा कहा है_ 
ओर वह अनादि-अनन्त परमागम शास्त्र चछा आ रहा है, उसीका यह 
भाग है। ” मनृष्यकी रामझमें नहीं आता तव वह कहता है कि-यह 


) 
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नया है, यह मिथ्या है; इत्यादि । किन्तु किसीके कहनेसे कुछ मिथ्या 
नहीं हो जाता । 


पहले अनन्त भव धारण किये हैं, उनमें यह वात अनन्त कालूमें 
भी कभी सुननेकों नहीं मिली कि आत्मा परसे निराला है। यदि 
वंभी अच्छा समागम मिलता है, सत्य सुननेको मिलता है तो सबसे 
पहले इन्कार कर देता है। जैसे लक्ष्मी टीका करने आती है तो 
अभागा मुह धोने चला जाता है, इसी प्रकार वह ऊँची बात सुनकर 
मोक्षकी वात सुनकर पहले ही इन्कार करता हैं कि हम तो पात्र 
नहीं हैं; किन्तु आचार्यदेव सबकी पात्रता बताते हुये कहते हैं कि 
तुम अनन्तज्ञानस्वरूप भगवान हो, स्वतंत्र हो। 
म जैसे बहुत समयसे पानी गरम किया हुआ रखा हो तथापि वह 
साराका सारा सत्व उृष्णरूप नहीं हो गया है; अनित्य उष्ण अवस्था 
होने पर भी उसका शीतल स्वभाव विद्यमान है। यदि वह चाहे तो 
जिससे गरम हुआ है उसीको मिटा सक्रता है। अग्तिको वुझानेकी 
दक्ति पानीमें कब नहीं थी ? वह तो उष्ण .होकर भी अग्निको बुझा 
सकता है; अपने स्वभावको व्यक्त कर सकता है। इसी प्रकार आत्मा 
त्रिकाल पूर्णज्ञान-आनन्द स्वरूप है। देह, इन्द्रिय, राग-हढ्व ष्‌ ओर परण्य- 
पापकी अनित्य उपाधिरूप नहीं है। जड़कमके निर्ित्ताधीन वर्तेमान 
क्षणिक अवस्थामें रागकी तीब्रता-मंदता मालूम होती है, उसे नष्ट 
करनेकी शक्ति आत्मामें प्रतिक्षण स्वाधीनतया विद्यमान है। इसलिये 
यह बात स्पष्ट समझमें आ जायगी कि जेसे गर्म पानीका घड़ा यदि 
टेढ़ा होकर अग्निपर कुछ गर्म पानी गिर जाय तो अग्नि बुझ जाती है, 
और फिर शेष पानी ठण्डा हो जाता है; और तब पानोके स्वभाव पर 
विश्वास जम जाता है। कोई कहता है कि हम तो कमेके संयोगके 
वश्षमें पड़े हुये हैं, क्या करें; कर्मोका जोर बहुत है, कर्म हेरानः करते, 
हैं; किसे खबर हैं कि कल कर्मका कैसा उदय आयगा! इसलिये हमें 


तो रुपयों-पैसोंकी सम्हाल करनी चाहिये; इत्यादि । 
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इसप्रकार जो कर्म दिखाई नहीं देते उनका तो विश्वास है और सदा 
स्वयं सबको जाननेवाला होने पर भी अपना विश्वास नहीं करता ! 
भविष्यके फलकी कारणरूप अप्रगट शक्तिका विद्वास करता है, पर- 
का विश्वास करता है और इधर प्रगट अपनी सुध नहीं है ! इसलिये 
सत॒की बात सुनते ही कह उठता है कि हम अभी पात्र नहीं हैं। अत 
आचार्यदेव उन्हींको उपदेश देते हैं जो यह स्वीकार करें कि आत्मा 
त्रिकालरू ज्ञायक है परसे भिन्न, और स्वरूपसे पर्ण है. शक्तिमें सिद्ध 
भगवानने समान है। पहले श्रद्धासे पूर्णंका आदर करनेकी बात है। 
अनन्त जीव इसे स्वकार करके मोक्ष गए हैं। शासत्रमें कहा है कि 
'कालका कठियारा अपूर्व प्रतीति करके ४८ मिनिटमें मोक्ष गया, 
इसी प्रकार और भी भनन्‍्त जीव मोक्ष गए हैं; उन्हें तो याद नहीं 
करता और कर्मको यह कह कर याद किया करता है कि ढके-मु दे 
कर्मोकी किसे खबर है? ऐसे अपात्र जीवोंको यहां नहीं लिया है । 
जिन्होंने ज्ञानीसे सुनकर आत्म-प्रतिती की हे कि अहो ! मैं ऐसा शुद्ध 
पूर्ण आत्मा हैं, मेरी भूलसे अनन्त शक्ति रुकी हुई थी; ऐसी श्रद्धा, 
ज्ञान और स्थिरताके द्वारा ४८ मिनिठमें ही अनन्त जीव मोक्षकों 
प्राप्त हुये हैं। उनके हजारों दृष्टांत शास्रोंमें विद्यमान हैं। उनका 
स्मरण करके मैं भी वेसा हो जाऊं इस प्रकार विश्वास लाना चाहिये। 
किन्तु अज्ञानी जीव उसका निर्णय नहीं करता और परका निर्णय करता 
हैं। जो बात जम गई है उसीके विद्वासके बलपर उसमें संभावित 
विष्नको वह याद नहीं करता । परवस्तुका तो विश्वास है, कितु तू 


उससे भिन्न, अखण्ड, ज्ञायकतत्व हे यह सुनाने पर भी उसका विश्वास भिन्न, अखण्ड, ज्ञायकतत्व हैं यह सनाने पर भी उसका विश्वास _ 


अथवा रुचि नहीं करता, और कहता हैँ कि “हम पात्र नहीं हैं! 
छूटनेकी बात सुनकर हर्ष क्‍यों नहीं होता ? योग्य जीव तो तत्वकी 
बात सुनकर उसका बहुमान करता है कि जितनी प्रशंसाके गीत 
शास्यमें गाये जाते हैं वह मेरे हो गीत गाये जाते हैं । 

सृक्ष्मबुद्धिके बिना सर्वेज्षका कथन नहीं पकड़ा जाता, जैसे मोटो 


बे 


संसीसे मोती नहीं पकड़ा जाता। इसो प्रकार स्वयं जैसा है वेसा 
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#झनेकी रीति भी सूक्ष्म है। वह भूलकर दूसरा सब कुछ करे, किन्तु 
उसका फल संसार ही है। इस अवतारको रोकनेके लिये बनन्‍्त- 
तीर्धकरोंने पृण्य-पाप रहितकी श्रद्धा, उसकी समझ तथा स्थिरताका 
उपाय कहा है। उसे तो नहीं समझता है और कहता है कि - हमें 
यह कथन बारीक माछूम होता है, यह नहीं समझा जाता।” यह 
वात सज्जनके मुखसे शोभा नहीं देती; इसलिये मुक्तस्वभावका ही 
आदर कर। मुक्तस्वभावका आदर करने वाला कम अथवा कारूका 
विघ्न नहीं गिनता । यह सर्वज्षप्रणीत्‌ शास्र है भर्थात्‌ केवडी भगवानके 
द्वारा यह शास्र कहा गया है ओर उनके पास रहने वाले साक्षात्‌ 
श्रवण करने वाले संत-सुनियोंकी परम्परासे समागत है । तथा केवली 
के पास रहते हुये साक्षात्‌ श्रवण करने वाले अथवा स्वयं ही अनुभव 
करने वाले श्रुतकेवडी गणघरदेवोंसे कहा हआ होनेसे ( जेसा सर्वज्ञ 
भगवानने कहा वसा ही सुना और उनसे आया हुआ परमागम शास्त्र 
होनेसे) यह आगम प्रमाणभूत है। इसलिये कई लोग जेसी निराधार 
पौराणिक वातें करते हैं; वेसी कल्पना वाला यह शाखत्र नहीं है। 

इसप्रकार पहली गाथामें आत्मस्वभावका जो वर्णन किया है उसकी 
प्रमाणता बताई है। उसमें साध्य-साधकभाव तथा अनन्त आत्माओंमें 
से प्रत्येक आत्मा पूर्ण प्रभु है, स्वतन्ब है, यह स्थापित किया है। यदि 
कोई कहे कि आत्मा मोक्ष जाकर वापिस आजाये तो क्‍या हो ? उसकी 
यह शंका वृथा है। क्‍योंकि यहाँ पर भी अल्प-पुरुषार्थले जितना राय 
छेदता है उसे फिर नहीं होने देता, तो फिर जिसने पूर्ण राग-ढं षका 
नाश करके अनन्त-द्वक्ति प्रगट की है वह फिरसे राग क्‍यों उत्पन्न होने 
देगा ? और जब राग नहीं होता तो फिर वापिस कैसे ध्ायेगा ? मोक्ष 
जाकर कोई वापिस नहीं आता । एकबार यथाथ पुरुषार्थ किया कि फिर 
पुरुषार्थ नहीं करना होता। मब्खनका घी वन जाने पर फिर उसका 
मक्खन नहीं वन सकता । इसीअ्कार एकवार सर्व-उपाधि और आवरण 
का विनाश किया कि फिर संसारमें आना नहीं होता । इसलिये जिनने 
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ध्रवयति प्राप्त की है उनमें चार गतियोंसे विलक्षणता कही गई है 
और उनकी अचलता कहकर संसारपरिश्रमणका अभाव॑ बताया गया 
है; तथा अनुपम कहकर उन्हें संसारकी उपमासे रहित बताया है। 


आचार्यदेव कहते हैं कि मैं अपनी कल्पनासे कुछ नहीं कहूँगा । 
किन्तु जो सर्वेज्ञ वीतरागसे आया हुआ है उस मूल्यासत्क्रा रहस्य 
आचाये परम्परासे चछा आ रहा है, और जो सर्वज्न कथित है तथा जो 
अर्थकोी यधास्थान वताने वाला है; ऐसा परिभाषण-सूत्र कहूँगा । 


आचायंदेवने मंगलके लिये सिद्धोंकी नमस्कार किया है। 


मंगल (मंग+छ) मंगरपवित्रता, ल>छावे। कर्यात्‌ जो पवि- 
तताको छाता है सो मंगल है। आत्माकी पूर्ण पवित्रता आत्मभावसे 
प्राप्त होती है, वह भाव मांगलिक है। आत्मा ज्ञानानन्द, अविकारी 
है, उसे भूलकर रागादिमें अहंभाव या ममकार करता है; उस ममत्ता- 
रूपी पापको आत्मस्वभावकी प्रतीतिसे टालकर जो पवित्रता छाता है 
सो मंगल है। सर्वे उपाधियोंसे रहित, पूर्ण भुद्ध प्लिद्धको ही (पूर्ण 
साध्यको ही) नमस्कार करता हूँ बर्थात्‌ जे वास्तविक स्वभावका 
ही जादर करता हैं और उससे विरुद्ध भावकी (पुण्य-पाप इत्यादिका) 
आदर नहीं करता । हक 

इन्द्रोंके पास बहुत वेभव है तथापि वे वीतरागी और त्यागी 
मुनियोंका आदर करते हैं। इसके अर्थमें “हमें जो उंयोगी वस्तु मिली 
है उसका हमारे मसमें आदर नहीं है. यह समझकर शुद्धात्माका 
जादर करता है वही यथार्थ वंदना है, जेष सव रूढ़िगत बंदना है। 
 परके संवंधसे रहित, अखंड, ज्ञानानंद, पवित्र जो परमानंद दीत- 
रागपत्ता है सो सत्य है, ऐसा निश्चय करके जो उसका जादर करता 
है तभी वह वंदना करने वार, उस भावमें सच्ची वंदना करता है 
ओर शुभ-अशुभ विकार-विरोध भावका जादर नहीं करता। इस- 
मैकार अविरोधकी “बअस्तिमें विरोधभावकी “नास्ति” भागई। 





न 
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संसारमें-चोरासीमें परिभ्रमण करते हुये आत्माको शद्ध-आत्मा 
ही साध्य है। ज्री:-पुत्राद्िमें संसार नहीं है, किन्तु आत्माकी अज्ञान, 
राग-ह परूप वर्तेमान एक अवस्थामें संसार है | वह विपरीत अवस्था 
जीवमें होती है, वह विकारी अवस्था है। आत्मामें संघारदशा और 
सिद्ध-निर्मेलदशा दोनों होती हैं। 
के संसार नहीं होता, क्योंकि उसे सुख-डु:खका संवेदन नहीं 
होता और उसमें ज्ञातृत्व भी नहीं है, इसलिये मैं देहादि, ह्वगादिसे भिन्न 
हैं, इसप्रकार स्वरूपको समझे बिना देह, इन्द्रिय, पुण्य-पाप इत्यादियें 
जो अपनेपनकी हष्ठि होती है वही भज्ञानभाव है; और उसीको 
परमार्थसे संसार कहा है। संसारभाव कहाँ है यह नि३चय करो! 
जैसे मिश्री शब्दके- द्वारा मिश्री पद्मेथंका ज्ञान होता है इसी प्रकार 
संसार शब्द भी वाचक है। उसका “वाच्यभाव यह है कि परव॒स्तु: 
मेरी है, पुण्य-पाप. और देद्ादिकी क्रिया मेरी है, और इसप्रकार 
अपनेपचकी मान्यता ही संसार है 


८&/घ/त इस विकार अवस्थामें शुद्ध आंत्मा साध्य है। पानी अग्निके 
निमित्तसे उष्ण अवस्थारूप हुआ है। उस उण्ण अवस्थाके समय भी 
पानीकी शीतलता पानीमें रहती है। संसारी जीवको अज्ञान-आकुलतासे 
रहित निराकुछ, शान्तस्वभाव साध्य है । जसेसतृषातुरकों उष्ण 
से शीतल स्वभाव प्रगट करना साध्य है। इसीप्रकार यदि पल 
पानीमें शीतछताके गुणकों मानें तो फिर पानीको ठण्डा करनेका 
उपाय करके प्यास भी बुझा सकता है। इसीप्रकार वर्तेमान पर्यायमें 
अशुद्धता्प उष्णताके होने पर भी चेतत्यद्वव्य स्वभावसे शुद्ध-शीतल 
है, यह माने तो उष्णताको दूर करके शीतलत्ताको भो प्रगट करनेका 
उपाय कर सकता है ॥४“ 
निमित्त पर हष्टि न दे तो अशरीरी, अविकारी, भनादि-अनन्त [ 


पूर्णशानानन्द्घन है। उस शुद्धताका अपार सामर्थ्यरूप. जात्मतत्व भरा 
हुआ है, वह शुद्ध आत्मा साध्य है। आत्मामें त्रिकाल शक्तिप्ते शुद्धदा है! 
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और वर्तमानमें रहनेवाली प्रत्येक अवस्थामें निमित्तके अनुसरणसे 
विकार भी है। विकारके कहते ही अविकारीका ज्ञान हो जाता है 
अन्दरकी श्रूव शक्तिको देखना चाहिये। जेसे भेंस खूं ठेके बल पर 
घूमती है, छोग उसे न देखकर भेंस की क्रियाका बल देखते हैं, किन्तु 
7 अक्तिय खूँटा जो वहाँ विद्यमान है उसके बलको नहीं देखते । इधी 
प्रकार लोग बाहरसे चाल क्रियाकों ही देखते हैं अथवा पुण्य-पापकी 
वृत्तिऱृप विकारको ही देखते हैं, किन्तु अक्रिय, शुद्ध, त्रिकाल ज्ञानमय 
आत्माको नहीं देखते । आत्मा त्रिकाछ विकाररहित अक्रिय खूटेकी 
तरह ज्ञातास्वभावरूपसे विद्यमान है, उसे न देखकर क्षणिक पराश्नित- 
वृत्तिकी क्रियाको देखते हैं, और ज़ो त्रिकाली एकरूप आत्मा स्वयं है 
शद्धशक्तिरूप विद्यमान है उसे नहीं देखते। राग-द्वेष और मोहके 
आधीन होनेवाला क्षणिक विकार नाशवान है और सर्वे उपाधिरहित 
अबाधित ज्ञायकतत्त्व अविनाशी है; इसलिए वही आदरणीय है। जो 
उसे साध्य करता है वह सिद्ध होता है ओर जो राग्र-ह षकी क्षणिक 
वृत्तिके बराबर आत्माकों मानता है वह वर्तेमान सक्रियता पर अटक 
जाता है ओर संसारमें परिभ्रमण करता है। इसलिये प्रथम ही श॒द्धता- 
की स्थापना करके उसीको साध्य बनानेका उपदेश है। यह बात 
अनन्त कालमें जीवोंने नहीं सुनी; वे वाह्यक्रिया या पृण्यकी क्रियामें 
संतुष्ट हो रहे हैं। धर्मके नाम पर बाह्यक्रिया तो अनन्तबार की है 
ओर उससे दछारीरको सुखाया हे, किन्तु शरीरके सूख जानैसे आत्मा- 
को क्या ल्ञाभ है? परके अवलम्बनसे तो धर्म माना, किन्तु यह नहीं 
माना कि मैं परसे भिन्न स्थतन्त्र हैं। आत्मा असंयोगी तत्व है, अनादि- 
अनन्त है। जो है उसका भविष्यमे अन्त नहीं है। संसारकी विकारी 
अवस्था क्षणिक है। वर्तमान एक समयमात्रकी अवस्थामे परनिमित्ता- 
धीन भावसे युक्त होता है, वह क्षणिक भवस्था उत्पन्नध्वंसी है, उसके 
लक्षको छोड़कर त्रिकाल शृद्धस्वभावी परमात्मस्वरूपको साध्य बनाने- 


की आवश्यक्ता है; और यह सम्पूर्ण सुखस्वरूप होनेसे संसारी जीवोंके 
लिए ध्येयरूप हैं। 


जीवाजीवाधिकार : गाथा--! | [६१ 


जैसे पानीमें .उष्ण होनेकी योग्यताके कारण अग्निके निमित्तसे 
वर्तेमान उष्णता है, उसी प्रकार संसारी जीवोंमें अपनी योग्यताके 
कारण क्षणिक अशुद्धता है, उसका अभाव करने वाला साध्यरूप जो 
शुद्धात्मा है वही ध्येय-करने योग्य है। भौर सिद्ध साक्षात्‌ शुद्धात्मा हैं 
इसलिये उनको नमस्कार करना उचित है। आत्माकी पूर्ण निर्मलदशा- 
को जिनने प्राप्त किया है, उन्हें पहिचानकर उनको नमस्कार करना और 
उनका आदर करना उचित है। आत्मा अपने स्वरूपमें रहता हैं। यह 
कहना कि आकाशमें रहता है, केवल उपचार और कथनमात्र है। 
गुड़ मठकेमें नहीं, किन्तु ग्रड़ गुड़में है, और मटका मटकेमें है, 
दोनों भिन्न भिन्न हैं। कोई वस्तु किसी परवस्तुके आधारसे रहती 
है, यह कहना वैसा व्यवहार है जैसे पीतलके घड़ेको पानीका घड़ा 
कहना। उसी प्रकार भगवान आत्मा राग-इंष और कर्मोके आवरणसे 
रहित हैँ, उसे देह वाला, रागी, हुं पी कहना सो व्यवहार है । 





प्रश्न;--यदि पतेलीका आधार न हो तो घी कंसे रहेगा? 


उत्तरः--धी ओर पतेली भिन्न ही हैं। धी, घी के आधारसे है, 
और पतेली, पतेलीके आधारसे है। घी के बिगड़ने पर पतेली नहीं 


विगड़ जाती। प्रत्येक पदार्थ अपने अपने क्षेत्र, काछू और भावकी भावकी 
भ्रपेक्षासे अपनेरूपमें है, पररूपमें नहीं है। इसलिये सिद्धभगवान' 


देहके आधारके बिना अपने आत्माके आधारसे ही हैं। सिद्धोंको 
सर्व” विशेषण दिया गया है, इसलिए सिद्ध अनंत हैं यह अभिप्राय 
व्यक्त किया है। अतः “ज्योतिर्मे ज्योति मिल जाती है, सभी आत्मा एक 
हैं अथवा शुद्धात्मा एक ही है,' यह कहनेवाले अन्य मतावलंबियोंका 
'निषेघ हो गया। क्योंकि जो संसारमें प्राघीनतारूप सुख-ढुःखको 
स्वतंत्रतया पृथक्‌ रखकर सत्ताका अनुभव करता है वह किसीकी सत्तामें 
मिल नहीं जाता, वह उस विकारका नाश करके पूर्ण शुद्धो प्रोगी होनेके 
वाद परमत्तायें एकमेक होकर स्वाधीत सत्ताका नाश कैसे होने देगा? 





६२ | [ समयसार प्रवचन: पहला भांगे 


यहां भी पृथक तत्त्व है। दुःख भोगनेमें तो अलग रहे और 
अनंतसुख, स्वाघीन, आनंददझ्ा प्रगट करके परसत्तामें मिलकर पराधीन 

हो जाय यह कंसे हो सकता हूँ ? किसीको बिच्छू काठे तो उसकी 
बेदनाको दूसरा आदमी नहीं भोग सकता, इसी. प्रक्रार प्रत्येक आत्मा- 

को दुःखका संवेदत देहकी प्रीतिके कारण स्वतंत्रतया होता है, परंतु 
उसू राग-द्व ष, अज्ञानरूप संसारी-विकारी अवस्थाकी/आत्मप्रतीति और 
स्थिरताके द्वारा |नाश करने पर अनन्तकाल तक अव्यावाध, शाइवत्‌ 
सुखंको भोगता रहता हुँ । उसे सर्वे सिद्ध स्व॒न्नंत्रया भोगते हैं। इसलिए 

“सब एक ही शुद्धात्मा हैं।' यह कहनेवाले अन्य मतावलूंबियोंका 

<०८ व्यवच्छेद हो गया | है 


'श्रुतकेवली ” शब्दके अर्थमें, श्रुतका अर्थ 'अनादि अनंत, प्रवाह- 
रूप आगम' है | श्रुतकेवली अर्थात्‌ 'सर्वज्ञ भगवानके श्रीमुखसे निकली 
हुई वाणी ( समस्त द्वादशांग )को जाननेवाले।  गणधरदेव, आदि जो 
श्रुतकेवली हैं उतसे इस समयसार शाखत्रकी उत्पत्ति हुई है। आचायें 
कहते हैं कि मैंने यह कोई कल्पना नहीं की है, किन्तु अनादिसे 
शुद्ध आम्नायानुसार चला आया प्रवाहरूप आगम, जेसा हैं उसी प्रकार 
कहा है। इस परमागम्को समझनेके लिये अन्तरंगका अनुभव 
चाहिए। वादविवादसे-पार नहीं भा सकता। सुक्ष्मज्ञानका »अस्ययस”ः 
चाहिए, बाहरसे कहीं नहीं जाना जा सकता । 


# 9क्ाग्ा श्रुतका अर्थ है आगुम शाख्र; अर्थात्‌ 'सर्वेज्ञसे आई हुईं वाणी, 
उस श्रतसे गूंथे गये सूच्र।' एक व्यक्तिके द्वारा निमित्तेब्पसे जो 
वाणी कही गई हे उस अपेक्षासे वह आदि कहलातु है, और एक 
व्यक्तिके द्वारा कहनेसे पहले भी आगमरूप शासत्रकी वाणी थी। 
इस अपेक्षासे अनादिके प्रवाहरहूप आग्रम-वाणी हुई।' केवलीके 
उपदेशसे विचियंत् शाजह्ष, अर्थात्‌ उस केवलज्ञानीके द्वारा कथित 
आगम अनादिकालल्‍से हैँ। सर्वेज्ञ अर्थात्‌ निरावरण ज्ञानी। जिसका 
स्वभाव ज्ञान है उसमें नहीं जानना हो ही नहीं सकता। जो 


ब्न्टी 
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| आवरण (उपाधि) रहित, निर्मल अखण्ड ज्ञान प्रगट हुआ उसमें कुछ 
अज्ञात नहीं रहता । जिसका स्वभाव जानना है उसमें क्रम रहित, 
सीमातीत जानना होता है, इसलिये जिसके पूर्ण, निरावरण, ज्ञायक- 
स्वभाव प्रगठ है वह सर्वज्ञ है । फिर श्रुतकेवलछीसे जो सुना, आत्मासे 
अनुभव करके जाना, वह ॒परम्परासे आचाये द्वारा आया हुआ 
श्रुतज्ञान है, और जो उस सर्वेश्रुतज्ञानमें पूर्ण है वह श्रुतकेवली है। 
सर्वेज्ञ-वबीतरागदशा प्रगट होनेके बाद जिसको वाणीका योग हो उसकी 
सर्वे अर्थशहित वाणी ' होती है। उसको साक्षात्‌ गणधरदेव द्वादशांग 
सूत्रमें गुथते हैं। उसमें भी अन्तरंगमें भावज्ञात-भावशास््रज्ञाकके तक 
की वहुलतासे पूर्ण छद्मस्थ ज्ञानी-द्रादशांगके जाननेवाले श्रुतकेवली 
कहलाते हैं। इसप्रकार शाख्रकी प्रमाणता बताई है और अपनी 
बुद्धिसि कल्पित कहनेका निषेध किया है, और अन्यमतो 'अपनी बुद्धिसे 
पदार्थक स्वरूप चाहे जिस प्रकारसे कहता है; उसका अस॒त्याथेपना * 
बताया है। 


प्रारंभमें कहा गया है कि इस शाझ्षमें 'अभिषेय' तथा 'संबन्ध! 
पूर्वक कहेंगे । अभिधेय अर्थात्‌ कहने योग्य वाच्यभाव | पवित्र, निर्मेल, 
असंयोगी, शुद्ध आत्मस्वभाव कहने योग्य है, वह वाच्य हैं और उसका 
बताने वाला शब्द वाच॒क है। जेसे “मिश्री ' शब्द वाचक है, ओर 
मिश्री पदार्थ वाच्य है। उस वाच्य-वाचक्र सम्बन्धसे आत्माका स्वरूप 
कहेंगे । उसमें आत्मा कैसा है? यह बतानेके लिए शब्द निमित्त हैं, 
इसलिये वस्तुको स्वंथा अवाच्य न कहकर ज॑ंसा त्रेकालिक वस्तुका 
स्वभाव हैं उसे उसी ऋरमसे कहा जायगा ॥| १॥। 


पहली गाथामें समयका सार कहनेकी प्रतिज्ञा की हें। वहाँ 
ज्षिष्यको ऐसी जिज्ञासा होती हैँ कि “समय क्‍या है ? ” इसलिये अब 
पहले समय अर्थात्‌ आत्माकों ही कहना चाहिये। जिसको रुचि (आदर) 
है उसीके लिग्रे कहते हैं। यदि आकांक्षा बलातु कराई जाय तो प्रस्तुत 
जीव पराधीन हुआ कहूलायगा। किन्तु ऐसा नियम नहीं है। जिसे 
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अन्तरंगसे स्वरूपको समझनेकी चाह है वह पूछे और उसके लिये 
हम शुद्धात्मरूप समयको कहेंगे। इसलिये वह समय क्या. हैं ? यह 
समझनेकी जिज्ञासा जिस शिष्यकों हुई हैं वही समझानेके योग्य है । 
जिस स्वाभाविक आनन्‍्दर्मे परावरूम्दनकी आवदयकता नहीं हैं और - 
जो पूर्ण प्रभु स्वाधीनस्वरूप है वह कंसा होगा ? वैभवकी और कमाई- 
की बात सुनकर जंसे पुत्र पितासे/पूछता है कि वह;कंसे?होगी ? उसी 
प्रकार शिष्य प्रथम तत्त्वकी महिमाकों सुनकर आदरपूर्वक पूछता हे । 
जिसे सत्यकी चाह हैँ उसे पराधीनताके दुःखकी[प्रतीति होनी चाहिये । 
दुःखरहित क्या है? इसके विचार सहित जिसे पराघीनताका दुःख 
हुआ हैं कि अरे! मैं कौन हैं, मेरा क्या होगा ? कोई भी संयोगी वस्तु 
मेरी नहीं है, इसप्रकार प्रतीति होनी चाहिये; किन्तु यह कहासे सूझ 
सकता है? वाह्मविषयोंमें सुख मान रखा हैं, प्रतिष्ठा, पैंसा और 
हलवा, पुरीमें सुख मान रखा हैं, किन्तु उसमें सुख नहीं है। जितनी 
प्राधीनता हे वह सव दुःखरूप हैे। पराधीनताकी व्याख्या यह है 


कि एक अंश भी रागकी वृत्ति उत्तन्न हो, परका आश्रय लेना पड़े तो 
की अपेक्षासे अस्थिरताके कारण संपूर्ण स्वाघीन नहीं है। परकी 
जितनी आवश्यक्ता(होंती हूं उतना ही दुःख हैँ । इसलिये परके/अवल्ूंबन- 
में स्वाधीनता नहीं हो सकती ।६ रात-दिन जीव पराधीनता भोगता 
हैं, किन्तु उस पर ध्यान नहीं देता। 

सिद्ध भगवानका पराश्रयरहित, स्वाधीन सुश्च कंसा होता हैं, 
इसे कभी नहीं , जाना। यदि उसे एकवार रुचिपूर्वक सुन ले तो 
संगारमें सवेत्र आकुल्तामय भयंकर दुःख ही दुःख दिखाई देगा | इस 
प्रकार पराधीनताका दुःख देखकर पूछनेवालेको' ऐसी अपूर्व जिज्ञासा 
होगी कि हे प्रभु ! सर्देदःखरहित स्वाधीन समयका स्वरूप कैसा होगा ? 
और वह इस समयसार छुद्धात्माको बराबर समझ लेगा । जिसे आकांक्षा 
नहीं है वह तो पहलेसे ही इन्कार करेगा कि जो यह शुद्ध, देह-इंद्रिय- 

रहित आत्मा .कहते हो सो वह क्या है ? जहां ज्ञानी 'बुद्ध जात्मा नित्य 
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है इसके अस्तित्वको स्थापित करना चाहता है, वहाँ वह पहले ही 
शंका करके विरोधभावको प्रगट करता है। किन्तु जो सुयोग्य जीव है 
वह आदरसे बहुमानपूर्वक उछल उठता है कि बहो ! यह बपूर्व वात 
है, और इसप्रकार स्वीकार करके प्रदन करता है, ' न्याय से दात करता 
है। न्याय छब्दमें “नी  घातु है, “नी 'का अर्थ है ले लावा । जैसा 
वास्तविक स्वभाव है उस ओर ले जाना । जहाँ जिज्ञासा है वहां ऐसी 
अपूर्वरुचि वाली आकांक्षा होती है। “है इसप्रकार आदरवाली जिज्ञासा- 
से समझना चाहे तो वह संपूर्ण सत्यको समझ लेगा । किन्तु यदि पहले 
से ही इन्कार करे तो चास्तिमेंसे अस्ति कहाँसे आयगी ? अस्तिमें 
से ही अस्ति आती है । हा 

कोई कहे कि ज्ञानियोंने आत्माकी बहुत महिमा गाई है, छाजो, 
मैं भी देख और आँखें वनद करके, विचार करके देखने जायें तो मात्र 
अन्धकार या घुन्धला ही दिखाई देगा, और बाहर जड़ पदार्थेद्या स्थुरू- 
समूह दिखाई देगा। किन्तु उस अच्धेरेक्रों, धुन्वलेको, तथा देह, 
इन्द्रिय इत्यादिको जानने वाला, नित्यस्थिर रहने वाला कंसा है? 
इसके विचारमें आगे नहीं वढ़ता; क्योंकि अतीन्द्रिय आत्मा इस देहसे 
भिन्न परमात्मा है, उसका विव्वास नहीं करता । परन्तु जिसने अंतरंग- 
से आदर किया है उस श्रोताकी पात्रतासे यहाँ बात कही गई है। हाँ 
कहने के वाद यदि वास्तविक शंकासे पूछे तो दात दूसरी हैँ। अन्तरंग 
से आदरपूर्वक्न आकांजासे प्रइन होनेपर उत्तर प्राप्त होता है। ४४ - 


जीवो चरित्तिदंसणुणणट्डिउ त॑ हि ससमय॑ जाण । 
पुरलकम्मपदेसड्डियं च त॑ जाग परसमये ॥२॥ 
जीव३ चरित्रदर्शनज्ञानस्थितः ते हि खसमये जानीहि । 
पुद्गलकम पदेशस्थित च ते जाचीहि प्रसमयमर्‌ ॥ २॥ 
अर्थ-हे भव्य ! जो जीव दर्शन, ज्ञान, चारित्रमें स्थित हो 
रहा है उसे निश्चयसे स्वसमय जान, और जो जीव पुद्ग॒रके धंके प्रद्ेशों- 
स्थित है उसे परसभ्य जान ॥ 


० 
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यहाँ यह नहीं कहा है कि “अभी तू पात्र नहीं है, कर्म वाधघक 
हैं.' किन्तु पात्रताका स्वीकार करके समझाते हैं कि पृण्य-पापका भाव ; 
विकार है, अपवित्र है, और आत्मभाव पवित्र है, इसलिये अ्पवित्र भाव न 
के द्वारा सम्यग्शंन प्रगट नहीं होता | चारित्रका अर्थ है अन्तरंग 
स्वरूपमें स्थिर होना, गुणकी एकाग्रताके स्वभाव जम जाना । 
ऐसे शुद्धभावको भगवानने चारित्र कहा है। वाह्ममें अर्थात्‌ क्रियाकांड, 
पुण्य-पाप, वस्त्र अथवा किसी वेष इत्यादिमें आत्माका चारित्र नहीं 
होता, बाह्यक्रियामें तप नहीं होता, किन्तु इच्छारहित अतीन्‍्द्रिय 
ज्ञानमें लीन होने पर इच्छाके सहज निरोध्र होनेक्ो भगवानने तप कहा 
है। ऐसी श्रद्धा होनेके वाद जितनी लीनता करता है उतनी ही इच्छा 
रुकती है। क्रमशः सर्वे इच्छा दूर होकर पूर्ण आनन्द प्रगठ होता है । 

पानीमें वर्तमान अग्निके संवन्धसे उष्णता होने पर भी 
उसमें प्रतिक्षण अग्निको बुझानेकी शक्ति रहती हैं, इसीप्रकार आत्मा 
में प्रतिक्षण विकारका नाश करनेकी शक्ति विद्यमान है। जैसे अग्निके 
संयोगकी क्षणिक अवस्थाके लक्ष्यको- छोड़े तो पानी शीतल स्वभावी 
ही दिखाई देगा, इसीप्रकार पुण्य-पाप और परके सम्वन्धका लक्ष्य 
छोड़े तो आत्माका शुद्धस्वभाव दिखाई देगा। चेतन्य-स्वभाव शुद्ध 
दर्शन, ज्ञान, चारित्ररूप है। है शिष्य ! तू उसे स्वत्तमयरूप जान। 
यही बात यहाँ कही गई है। ह 

आचार्यदेव कहते हैं कि तुझमें शक्ति है यह देखकर भात्मा 
ऐसा है यह समझ | इसीलिये कहा है कि जो नित्य, शुद्ध, दर्शन, ज्ञान, 
चारित्ररूप है वह आत्मा है। जिसमें यह शक्ति देखते हैं उसीसे ज्ञानी 
कहते हैं, किसी पत्थर, जड़ अथवा भेैंसेसे नहीं कहते कि तूः:इस बात 
को समझ । इसलिये यह कहकर इन्कार मत कर कि मैं समझता नहीं 
है, और इसप्रकारका बहाना भी मत वना कि मैं अभी तैयार नहीं 
हूं, या मेरे लिये क्षच्छा अवसर अच्छा संयोग नहीं हे । भली- 
भाँति न्याय, युक्ति और प्रमाणसे कहा जायगा, सो उसे उमंगपूर्वक 
स्वीकार कर। रणभेरी सुनकर शरीरके साढ़ेतीव करोड़ रोमोंमें 
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राजपूतका शो उछलने लगता है। इसीप्रकार तत््वकी महिमाकों 
चुनते ही आत्मचेतन्यकी शक्ति उछलने छुगती है। 

जो सिद्ध भगवान पूर्ण निर्मेलदशाको प्राप्त हुये हैं उन्हींकी 
जातिका उत्तराधिकारी मैं हूँ। मैंने अपनी स्वतंत्रताकी रणभेरी सुनी 
है। इसप्रकार स्वतंत्रताकी वात सुनकर उसकी महिमाकों समझ। 
श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव समयसारकी रणभैरी वजाकर गीत गाते हैं; 
उसे सुनकर तू न उछलने लग्रेगा, यह कंसे हो सकता हैं ? 


जो जीव अपने दर्शन, ज्ञान, चारित्रमें स्थिर हुआ उसके 
स्वसमय जान और जो पुदुगल कमंप्रदेशमें स्थित हुआ उसके प्रसमय धः 
जान। जो जीव अपने गरुणमें स्थिर न रहकर परद्रव्यके संयोगमें अर्थात्‌ 
पदढगलवरम्मके प्रदेशमें स्थित हो रहा है उसे अज्ञानी कहा है। 

प्रश्न--वंया अल्पनज्ञ जीव सूक्ष्म कर्मके प्रदेशोंको देखता है ? 

उत्तरः--नहीं, नहीं देखता; किन्तु मोहकर्मकी फछदायी शक्तिके 
उदयमें युक्त हो तो ही वह परसमय स्थित कहलाता है। अपनेलें 
युक्त होनेसे अर्थात्‌ स्थिर रहनेसे विकार उतन्न नहीं होता, विकार 
तो परनिमित्त जुड़नेसे होता है। स्वयं निमित्ताधीन होने पर अपनी 
अवस्थामें विकारभाव दिखाई देता है। कर्म संयोगी-विकारी पुदुगछू- 
की अदस्था है, उस ओर झुकनेवाला भाव विकारी जीवभाव है; वह 
पुद्गलकर्म प्रदेशमें युक्त होनेसे उत्पन्न होता है। जड़कर्म वछात्‌ विकार 
नहीं करा सकते; किन्तु स्वयं अपनेको भूलकर पुदुगलश्रदेशोंमें स्थित 
हो रहा है। राग हारा स्वयं परावलम्वीभाव करता है। कर्मोने जीव 
को नहीं विग्ाड़ा किन्तु जब जीव स्वयं भशुद्धता धारण करता है तब 
कर्मोकी उपस्थितिको निभित्त कहा जाता है। इसलिये बंधना या मुक्त 
होना अपने भावोंके आधीन है, और यह अपनी शक्तिके बिना नहीं हो 
प्रकता। पुदुयछ कर्मंप्रदेश की ओर स्वयं रुका, इसल्यि उस विकारके 
द्वारा व्यवहारसे परसमयमें. स्थित कहलाया। स्वभावसे अपनेमें ही 
स्थिर है, किन्तु यदि' अवस्यामें स्वरूपस्थित हो-तो यह प्रश्त ही नहीं 
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'हो सकता कि आत्मा कया है? इसीलिये अवस्थामें त्रिकार हुआ है। 

प्रइन:--जब कि कम दिखाई नहीं देते तो उन्हें कंसे माना 
जाय ? क्‍योंकि लोकव्यव॒हारभं भी किसीका देखा हुआ या अपनी 
आँखोंसे देखा हुआ ही माना जाता है ? 

उत्तर+-भनज्ञानी जीवोंने धाह्य विषयोंमें सुख है यह परमें 
अपनी हृष्टिसे देखकर निश्चय नहीं किया है, किन्तु अपनी कल्पनासे 
मात रखा है। इसी प्रकार के सूक्ष्म हैं, इसलिये वे आँखोंसे भले 
दिखाई नहीं देते, किन्तु उनका फल अनेकरूपसे बाहर दिखाई देता 
है। उस कार्यका कारण पूर्वकर्मं है। जैसे यदि सोना मात्र अपने आप 
ही अशुद्ध होता तो वह शुद्ध नहीं किया जा सकता। वह ॒स्वभावसे_ 
तो शुद्ध ही है, किन्तु वर्तमान बशुद्धतामें दूसरी वस्तुका संयोग है 
तथा आत्माकी वर्तेमान अवस्थार्मं निमित्त होने वाली दूसरी वस्तु 
विकारमें विद्यमान है, उसे शाख्र्में कर्म कहा है। दूसरी वस्तु है 
इसलिये दोनों वस्तुओंका यथार्थ ज्ञान कर; क्योंकि आत्माकी _ज्ञान- 
सामथ्यं स्व॒पष्प्रकाशक है। जिसने इसे समझनेकी शक्तिका विकास 
किया है और जो आदरपूर्वक सुनता है उसे सुनाते हैं। वह यथार्थ 
स्वरूपको ग्रहण करता है, किन्तु जिसकी परके ऊपर दृष्टि है; भौर 
जिसे मैं जुदा हूँ यह प्रतीति नहीं है ऐसा जीव कर्मकी उपस्थितिकी 
जहाँ बात आई वहाँ निमित्तके पीछे ही पड़ता है और बाहरसे सुनकर 
कल्पना कर लेता है कि कर्म भुशे हैरान करते हैं। शाख्रोंमें कर्म- 
को निमित्त मात्र कहा है, वह भआात्मासे परवस्तु है । परवस्तु किसीका 
कुछ बिगाड़नेमें समर्थ नहीं है। 


शास््र श्रवण करके खोटी कल्पना कर ली है कि कर्म मुझे 

अनादिकालसे बाघा पहुचा रहे हैँ, राग-द्व ष कर्म कराते हैं तथा देह, 

मुन और वाणीकी प्रवृत्ति मुझसे होती है; इस प्रकारकी विपरीत 

हैं, या मेरे लियेः्ठक गया सो प्रसमय है। और जो पराश्रय 

भाँति न्याय, युक्तिददेत, शुद्ध दर्शन, ज्ञान और स्वरूपस्थिरतासे आत्मा- 

स्वीकार कर। रण । अर्थात्‌ वह स्व-सन्मुख है। परकी ओर 
् 
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झुकाव होनेसे जिसने परके साथ सम्बन्ध मान रखा है, और जो पर- 
में अटक रहा है, वह पर-सन्मुख भर्थात्‌ परसमय है । 

जिसे स्वतः जिज्ञासा प्रगट हुई है वह विचार करता है कि 
यह क्‍या है ? अनादिकालसे स्वरूपका विस्मरण क्‍यों हो रहा है? 
अनादिकालसे विकार ओर जड़का ही स्मरण क्‍यों हो रहा है? यदि 
वास्तविकतया अपना स्मरण हो तो परिभ्रमण न हो। जानने वालेको 
जाने बिना जो जानने वालेमें ज्ञात होता है उसे जीव अपना स्वरूप 
मान लेता है, इसलिये यहाँ यह बताते हैं कि जानने वाला परसे भिन्न 
केंसा है, जिससे पराधीनता न रहे । जो है! उसे यदि पराश्रयकी 
आवश्यकता हो तो वह जीवन सुखी कंसे कहला सकता है ? जहाँ राग- 
का आश्रय लेना पड़ता है वह भी वास्तविक जीवन नहीं है। इसी 
प्रकार अन्तरंगर्में जिसे जिज्ञासा उत्पन्न हुई है उसे गुरु मिले बिना 
नहीं 7हते । जिसे अन्तरंगसे जिज्ञासा हो वह बराबर सुनता है। 
जिसके पात्नता होती है उसे गुरु ही मिलते हैं। जिसे ज्ञानमें शुद्ध 
मुक्तत्वभावका आदर होता है उसे जिज्ञासा होती है, उसके व्यवहार- 
में श्रद्धा, ज्ञान और आचरण हो जाता है। पहले तो साधारणतया 
आये जीवके अनीति तथा क्ररताका त्याग होता ही है, साधारण 
आर्यत्व, लौकिक सरलूूता, परझ्की त्याग, अन्तरंगरमें ब्रह्मचर्यका रंग, 
आजीविकाके लिये छलू-कपट तथा ठगाईका त्याग, नीति और सत्य- 
वचन इत्यादि जीवनमें बुनें हुये या एकमेक होना ही चाहिये ॥ 
देहादिक परविषयोंमें तीव्र आसक्तिका त्याग इत्यादि तो साधारण 
नीतिमें होता ही है, उसके बाद लोकोत्तरघ॒मंमें प्रवेश हो सकता है। 

दूसरी गाथा प्रारंभ करते हुये कहा है कि जो पुण्य-पापरहित 
आत्माके दर्शन, ज्ञान, चारित्र ग्रुणमेँ स्थिर हुआ वह स्वसमय है, 
और पर मेरे हैं, पुण्य-पाप आदि विकार मैं हूँ, इस प्रकार स्थिर होना 
सो परसमय है। इस प्रकार कहते हुये गुरुदेवते जाना है कि जिज्ञासु 
जीवके बाह्य साधारण नीतिका जीवन, मनके द्वारा बुना हुआ होना 
ही चाहिये |. उसके सत्यको समझनेकी सच्ची आकांक्षा है, इसलिये 
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वाले दोनों योग्य होना चाहिए । ; 

अब “समय झब्दका अर्थ कहते हैं:--'सम्‌ ” उपसर्ग है। 
समय > सम्‌ + अय । सम्‌ “एक साथ, एक कालमें “अय गतौ” धातु. 
हैं, उसका अर्थ गमन होता है, और ज्ञान भी होता हैँ । गम॒न अर्थात्‌ 
गसन करना या गरमन होना। इसलिये समर + अर्थेका अर्थ यह हुआ 
कि एक साथ एकरूप रहकर जाने। एक भअवस्थासे एक समयमें 
दूसरी अवस्थाह्प होना सो समय हैं। किसी आत्मामें वर्तमान 
भवस्थारूपमें वदलनेका स्वभाव न हो तो कोई विशेषता नहीं 
हो सकती । यह कहना वृथा सिद्ध होगा कि दोषको दूर करके गुण- 
को प्रगट कर। तीतव्ररागर्में से मंदराग होता है तथा विकारीभावका 
परिवर्तन अर्थात्‌ बदलना होता है, उस विकारको निकाल दें तो ज्ञान- 
गुण इत्यादिका निर्मेलतया बदलना होता है। दूसरे पदार्थोंसे आत्मा- 
का लक्षण भिन्न हैं। इसलिये यह वताया हैं कि जो जीवके 
स्वरूपको एक समयमें जाने और परिणमे वह जीव चेतनारूप है।« 

जीवके अतिरिक्त पुदुगछ, धर्म, अघर्म, आकाश और कान; 
यह पांचों पदार्थ अजीव-अचेतन पदार्थ हैं। उनकी भी अपने अपने 
कारणसे समय समय पर अवस्था वदलती रहती है, किन्तु उनमें 
ज्ञातृत्व नहीं हैं और जीवमें ज्ञातृत्व है, इसलिये यह जीव नामक पदार्थ 
एक ही समय जानता है भौर प्रतिक्षण नई नई अवस्थाके रुपमें 
अपनेपनसे बदलता है, इसलिये वह समय है । ब्जॉता! 

अब वह आत्मा कैसा है सो वताते हैं। उसकी दो दिशायें 
वतानी हैं। वह जिसे हितरूप और जादरणीय मानता हैँ उसी बोर तो 
वह झुकेगा ? जीवमें दो प्रकारकी अवस्थायें होती हैं-(१) अनादि- 
कालीन अशुद्ध अवस्था, जो परकी ओर झुकी होती है, (२) राग- 
हं प-अज्ञान-रहित स्वाभाविक शुद्ध अवस्था, जो स्व-स्वभावरूप है । 
ऐसी दो अवस्थायें बताई हैं; क्योंकि आत्मा त्रिकाल है, उसकी संसार 
और मोक्ष यह दोददिशायें हैं। संसाररूप भी सारा आत्मा नहीं है और 
मोक्षरूप भी सारा आत्मा नहीं है; दोनों अवस्थायें मिक्कर त्रंकालिक 
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आत्मा है । जो आत्मा वर्तमानमें हैं वह त्रिकाल है। उप्तकी दो अवस्थायें 
हैं। उनमेंसे अनाक्किलीन अपनी कल्पनारूप, रागढ परूंप जो अशुद्ध- 
दत्या हे, वह संसारदशा हे। परसे भिन्न अपना अशुद्धस्वरूप है उसकी 
प्रतीति करके उसमें स्थिरताके द्वारा एकाग्र होकर शुद्धता प्रयट करना 
सो शुद्धतारूप मोक्षअवस्था हे। दोनों आत्माकी अवस्थायें हैं। यदि 
यह बात बहुत सूक्ष्म मालूम हो तो परिचय करना चाहिये; किन्तु 
पहले यह कहकर रुक नहीं जाना चाहिये कि मेरी समझमें ही नहीं 
आता । 'जिज्ञासु जीवको आत्मा समझमें न... आये, _ यह नहीं .हो 
सकता। जो काम अनंत आत्माओंने किया हैँ वही यहाँ कहा जा 
रहा है। जो नहीं किया जा सकता, वह नहीं कहा जा रहा हैं। कम 
कर सकता हैं और कम जानता है, इसका कारण अपनी वर्तमान 
अशक्ति हैं, किन्तु यदि वह पराश्चित रहने वाली क्षणिक अवस्था 
स्वभावकी प्रतीतिसे दूर कर दी जाय तो जो परमानंद शुद्धस्वभाव 
है वह पूर्ण निर्मेलतासे प्रगट हो जाता है। अर्थात्‌ आत्मा जैसा स्व- 
भावसे स्वतंत्र है, उसकी समझ ओर शुद्धदशा प्रगट करनेके लिये ही 
कहा जाता हैं। 

पहले तो यह निएचय होना चाहिये कि भात्मा हैं, वह 
अनादिअनन्त वस्तु है। जो है सो सत्‌ हैं। जो है वह जा नहीं सकता 
और जो नहीं है वह नया उत्पन्न नहीं हो सकता। अर्थात्‌ वस्तु नित्य 
है, उसकी अवस्था क्षण-क्षणमें बदछती है, किन्तु वस्तुका मूल वस्तुत्व 
नहीं बदलता; वह पराश्रित नहीं है, किन्तु अनादिकालसे परकी ओर 
रुचि और परकी ओर झुकाव होनेसे अज्ञानके कारण आत्मामें 
रागहे षरूप मलिनभाव भासता है। संसार आत्माकी विकारी भ्रवस्था 
है। जो जड़-देहादिका संयोग है उसमें संसार नहीं है | जैसे पानीर्मे 
तरंगें होती हैं, उनमैंसे कुछ तरंगें मेली सी होती हैं और कुछ तरंगें 
निर्मल होती हैं किस्तु वे सब तरंगें मिलकर पानी हैं। इसीप्रकार 
' जबतक भात्मा भनज्ञानपूर्वक प्रवर्तमान अवस्था द्वारा कम्मोके आधीन 
होते हैं तबतक वह मैली हैं, और राग-ह्ष विकारी अवस्थाका नाश 
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दल्करिनेस सादिअनंत, प्रगठ, निर्मेल मोक्ष अवस्था प्रगट होती है, इन 

सभी अवस्थाओंके झूपमें आत्मा है; किन्तु यदि नित्य स्वभावकों 
देखा जाय तो वह सभी अवस्थाओंके समय शुद्ध ही है। इसलिये यह 
नहीं मानना चाहिये कि आत्मा समक्षमें नहीं आ सकता। इस 
बातको समझनेकी योन्यता सभी जीवोंमें है, सपश्नी केवलज्ञानके 
पात्र हैँ। 

अब, यह जीव पदार्थ कंसा है, यह सात प्रकारसे कहेंगे। 

घ्स्तुका अस्तित्व सिद्ध हुये बिना उसमें वृंधदशा और मोश्षदशा कैसे 

बताई जा सकती है ? इसलिये आत्माका स्वतंत्र वास्तविक स्वरूप 
कैसा है, यह पहले निश्चय कराते हैं। 

जीवको पदार्थ कहा है, क्योंकि "जीव ” पदसे अथंको जाना 
जा सकता है (पद के साथ पदार्थका व्यवहारसे वाच्य-बाचक 
सम्बन्ध है) जीवपदार्थ सदा परिणमनस्वभावयुक्त है। विकारका 
नाश करके पूर्ण, अनंत, अक्षय, आनंदस्वरूपको प्रगठ करनेसे त्रिकाल- 
के सुखका अनुभव एक ही सम्रयमें नहीं हो जाता। यदि एक समय- 
में सारा आनंद भोग लिया जाय तो दूसरे समयमें भोगनेकों शेष क्या 
रहेगा ? किन्तु यह वात नहीं है। प्रत्येकेसमय परिणमन होता हैं, 
इसलिये अनंत्कालू तक अनंतसुखका अनुभव होता है। बात्मा स्वयं 
अनुभवस्व॒रूप है। 

प्र्येक बात समझने योग्य है, अंतरंगर्में खूब घोलने योग्य 
है। यदि अंतरंगके तत्वकों सभी पहलओोंसे यथार्थरूपमें समझकर, 
उसमें स्थिर हो तो स्वाधीन शुद्ध दच्चा प्रगट हो जाय । जिसे जिस 
विपय संबंधी (जिस साध्यमें ) रुचि हैं, उत्त और रामके द्वारा 
माना गया प्रयोजन सिद्ध करनेका प्रयत्न किया करता है। इसी प्रकार 
लोग धर्मके नाम पर माने हुये प्रयोजनकों सिद्ध करनेके लिये बहुत 
कुछ करते हैं, किन्तु वास्तविक पहुचानके बिना सच्चा उपाय हाथ 
नहीं आता । जेसे यदि राजाकों उस्तकी समृद्धि और वड़प्पनके अनु- 
सार मानपूर्वक बुलाये तभी वह उत्तर देता है, उसीग्रकार भगवान 
१० 
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बन्‍तदेदा 
आत्माको जिस प्रकार जानना चाहिये उसीध्रकार मेल करके एकाग्रतो- 
का सम्बन्ध करे तो उत्तर मिले, अर्थात्‌ वह जाचा जाय। आत्मा सदा 
परिणमनस्वभावी है; इसलिये जो आत्माको अवस्थाके द्वारा परि- 
_ णमन वाला नहीं मानते उनका निषेध हो गया। * परिणम्रनस्वभावी 
” है? यह कहने पर तू जिस भावमें उपस्थित है, उस भावकों बदल 
सकता है। जो पहले कभी नहीं जाना था, उसे जान लिया और 
जाननेवाला नित्य रहा | इससे सिद्ध हुआ कि उत्पाद, व्यय, प्रौव्यकी 
अनुभूत्ि- जिसका छक्षण है वह सत्ता है। सत्ता लक्ष्य (जानने योग्य) 
है, और सत्ताका लक्षण उत्पाद-व्यय-प्रौव्य है। क्षणके असंख्यातवें 
भागमें प्रतिसमय अवस्था बदलती है। जैसे लोहेको घिसने पद 
उसकी जंगका व्यय हो जाता है, उज्ज्वलता अथवा प्रकाशका उत्पाद 
हो जाता है, और लोहा बराबर ध्रव बना रहता है। इसीप्रकार 
प्रत्येक समयमें अपनी पृर्णदशाका व्यय होता हैं, नई अवस्था उत्पन्न 
होती है, और वरतु वस्तुरूपमें स्थिर वनी रहती है। यह तीनों 
अवस्थाएँ एक ही समयमें होती हैं। उत्पन्न होना, व्यय होना, तथा 
स्थिर रहना, इनमें कालभेद नहीं है। तेरा नित्यस्वभाव प्रतिक्षण 
अवस्थारूपमें स्थिर रहकर बदलता रहता है; इस प्रकार परसे 
सर्वथा भिन्नत्वको जो न समझे और विरोध करे तो वह किसका 
विरोध करता है; यह जाने बिना ही पिरोध करता है। जैसे 
बालकने किसी कारणसे रोना प्रारम्भ किया, फिर उसे चांहै जो 
वस्तु दो, तो भी वह रोता ही रहता है। यहाँ तक कि जिस वबस्तुके 
लिये वह रो रहा था उस वस्तुके देने पर भी वह रोता ही रहता है; 
क्योंकि वह उस कारणको हो भूछ जाता है, जिस कारणसे उसने 
रोना प्रारंभ किया था। इसलिये उसका समाधान कंसे हो सकता है? 
पहले उसकी इच्छा चूसनीकी थी, जिसे वह चूस रहा था, वह कोई 
ले गया है,-यह बात उसके जम नहीं पाई बस, वहीं से रोता शुरू 
हो गया। उसके वाद वह उस बातकों भूछ गया और रोना बराबर 
चालू रहा | इसी प्रकार ज्ञानी कहते हैं कि हे भाई ! तूने अनादिकाल* 
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आत्मा स्वयं उत्पन्न नहीं होता भौर स्वयं साराका सारा 
नहीं बदलता, कित्तु आत्मामें प्रत्येक्ष क्षषकी अवस्था बदलरूती है 
और नई उत्पन्न होती है। अपनी और परकी होनेवाली प्रत्येक अवस्था 
बदलती है, किन्तु उस सबको जाननेवाला स्वयं एकरूप स्थिर रहता 
है। इसप्रकार अपने नित्य ज्ञानस्वरूपको जानने पर, परसे भिन्नत्व- 
का निर्णय किया । उसमें सम्यः्दर्शतका उत्पाद, पूर्वकी अज्ञान- 
अवस्थाका व्यय और स्थिर रहनेवाला जीव ध्ूव है। इसप्रकार 
आत्मा उत्पाद, व्यय, श्रौव्यकी सत्तासे युक्त है। इस विशेषणसे 
जीवकी सत्ताको नहीं माननेवाले नास्तिकृवादका खंडन हो गया। 
ओर परिणसनस्वधाव कहनेसे आत्माको अपरिणामी . साननेवाले 
सांख्यवादीके झतका निषेध हो गया। सत्ता एकांत नित्य ही है, 
अथवा एकांत वस्तुमात्र अनित्य ही है; इसप्रकार माननेवाले एकांत- 
वादियोंका भी निषेध हो गया। आत्मा है, यह कहनेसे उससे विरुद्ध 
आत्मा नहीं है, अथवा स्वतंत्र नहीं है, ऐसा कहने वाले प्रमत॒ ( अज्ञान ) 
का झंडन हो गया। ४८ 

कोई कहता है कि आत्मा है ही नहीं, किन्तु वह यह तो 
बताये कि आत्मा नहीं है यह किसमे निदचय किया है ? पहले जिसले 
यही निश्चय नहीं किया कि आत्मा है, वह यह विचार ही कंसे कर 
सकता है कि आत्मा कंसा है? जो यह मानते हैं कि जो वर्तमानमें 
दृष्टिगोचर है उतना ही है, वे दृर्यको अह्ृश्व और अतीन्द्रिय आत्माको 
अदृश्य कैसे कह सकते हैं। सबको देखनेवाला स्वयं है, जातने-देखनेका 
कार्य, स्व--परका निर्णय, देखनेवाला .तत्त्व अपनी सत्तामें होता है। 
देह और इन्द्रिय परको तथा अपनेको नहीं जानते, किन्तु जाननेवाला 
जानता ही रहता है। 

पुस्गल नामक वस्तु चित्य हैं, उसमें स्पश, रस, गंघ, वर्ण 
इत्यादि स्वतन्त्र गुण हैं। वह वस्तुकी शक्ति है। इसीप्रकार आत्मा 
सर्वे परवस्तुसे भिन्‍न है उससें ज्ञानादि शक्तिरु्प अनन्त गुण हैं, इस- 
लिये आत्माका लक्षण चेतन्य अर्थात्‌ जायृतिस्वभाव है। 
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हे प्रभु! तू चेतन्य जाथृतिस्वरूप है। तेरे गुणकी उत्पत्ति 
मन, वाणी, देहादिसे नहीं है, उसमें अन्धेरा नहीं है, अजापृति आर. 
अजानपन नहीं है। अन्धेरा है, यह किसने निश्चय किया? आपाढ़ी 
अमावस्यथाकी मेघगजित घोर अन्धक्रारमय रात्रि हो, और रजाईसे 
सारा शरीर ढक रखा हो तथा आखें बिल्कुल वंद हों तथापि अन्ध- 
कारका कोन निश्चय करता है ? अन्धेरेका जाननेवाला तुदुरूप नहीं 
हो जाता, किन्तु उस अन्धकारकों जाननेवाला भात्मा उस अन्धकार- 
से भिन्न है । 
आत्मा निर्मल, स्पष्ट, दर्शन-ज्ञानज्योतिस्वरूप है। भगवान 
हदृभआत्मा ज्ञानप्रकाशस्वरूप सदा प्रत्यक्ष है। ऐसा यथार्थ ज्ञान होनेसे 
जानता है कि मैं ज्ञाता-द॒प्टा हूं, मैं ही जानने-देंखने वाला हूँ। मेरी 
सृत्ता (भूमिका) में हो जानने-देखनेके भाव हुआ करते हैं, परमें 
भुसकर नहीं जानता, किस्तु अपनी सत्ता रहकर स्व-परको 
जानता हूँ। 
दर्शन किसी भी पदार्थों जाननेसे पूर्व सामान्य झुकता 
हुआ»जो निविकल्प अन्तर व्यापार है सो दर्शव है, भौर उसके वाद» 
विशेष जाननेका जो कार्य है सो ज्ञान व्यापार है। जैसे संसारकी 
बातें सरल हो गई हैं वेसे ही जीव इसका परिचय करे तो यह भी 
सरल हो जाय | जड़ देह, इन्द्रियोंके वर्ण, गंध, रस, स्पर्शों जड़स्वभाव 
हैं। वे कहीं आत्मामें घुस नहीं- गये हैं । 
ज्ञानका स्वभाव जानना है, इसलिये स्व-परको जानता ही 
रहता है। कोई कहता है कि मोक्ष हो जाने पर स्व्-परका जानना 
मिट जाता है। जैसे दीपकके वुझने पर प्रकाशक्रिया बंद हो जाती 


0 पल 


है, उसी प्रकार निर्वाण होने पर जाननेकी क्रिया बन्द हो जाती है। 
किन्तु उसकी यह मान्यता मिथ्या है। क्योंकि जानना तो गुण हैं और 
ग्रुणका कभी नाश नहीं हो सकता | जानना दुःखदायी नहीं है, किन्तु 
जाननेमें झूलता, झूठी कल्पना करना दुश्ख॑ है। कोई कहता हे कि 
अधिक जानना दुःख है, किन्तु क्या ग्रुण कभी दोष अर्थात्‌ दुःखका 
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बढ हक क्दापि मै. (०-मल नहीं क््सी कल रन ला कील 3०. सार का 
डडरणए हो क्चकते रच £ कंदापष नह्ठा | कसा बोलकतन साठा चार दी, 








किस्तु बालकका स्वर्ाव जानने प्र कि उसका भाव मात्र खेलकुद 
० जाता यथा श्- ज्ञानको जा, का्ये च- 
ही का था, उस्च कोर ध्यान ही वहीं जाता। यथाय ज्ानका क 


बज 


उम्माघाद हैं। छात्माका स्वमाव जानना हु, उसे रोका नहीं जा 

















हर] ध्य्‌ ० 
तह अथवा ज्ञान करना है। राम-द्े 
उकदा । कादगण्द्ग काद ऊोनना अथवा हा करना हू। न्द््प 
नेका + नो घिपरी: प्स्पा 55 दिपरीदताका हक जग 0 अक ल्यि पण्यः 
करचका कार्य ता परत पुर्दाचहप5 हतताका हूं, इस्ताोुय पुण्य- 
३ 5 2 ज्ञाता अपने स्वभावरूप धरम है, 
दापके भेदसे रहित स्व-"रका ज्ञात्ता अप स्वभावरूप घधमर हुं,. और 


उसमें स्थिर होचा ऋत्मय हूँ! अीइस्थयत 

४ ०“ जीवों चरित्तदंसप्णाणट्टिउ इस पदमें प्रथम शब्द “जीवो 

हैं। झिसने बह जान लिया हो कि आत्मा कसा हैं, उसे संसारी 

अवस्या बौर नोक्षकी निर्मल अवच्चा-इन दोनोंकों एकत्रित 

करके एक बखंड पूर्णपेहप आत्माक्ा निर्णय करना होगा । आत्मा मच- 
5 


नह, अन्य जीव-जजीव आदि वस्तुओंसे त्रिकाल भिन्न, 





्ाजसिटडि, नजर अपनी विपरीत का प्यतासे कि राय- किक. हर 
सनादि-अऊचंत पदाये है। अपनी विपरीत मान्यतासे राय-द्व पं, पुण्य 
है 224 इन्द्रिय जाराआओ इत्यादि ए्रदस्तका रा न्झोड्ज 5 हैक द्ना सात रखा न्‍ बीर 
प्र, वह इच्धिय इत्वाद एरदस्तुका ऊन अपना साद रखा हूं, कौर 

















स्प्दीः मु प्वस्तमें + स्च्ा प्ले सार तो जीवका अब: ् पी जीवका 

वहा उचचछार हूं । पर्ठस्तुम उदार नहा हूं, संपघार ता जांदक न 
श्ण व उसे े किन शाह नहीं व + सन जा सकता अहम 

एप हु। इस ऊांव दिनचा यह चहां समझा ऊ 














अह्यद ह ०००». भा दाल्याच्क्चा १-० ३-आकण्न्‍, ० साधवकभाव्र्ूप ह-+-नयूब 
हूं; मुजझ्ञान अवस्था दाल्पाइक्या हु, सावकभावरू 
निर्मल चारित्र 5 में अवस्था व्यकन ववावस्था ; 
सनन्‍ल दशह्तच, जान, चारत्र अचेस्चधा घन ऊदछ अचात युवावस्या 
2. दौर अत्तकऋलतामें # हारा त्या सतिकलतारमें कल होता हैं उसके 
हुं, झार अुचुकूलतास में राम तय प्रतिकूलताम द्वप होत हे उत्तका 

















ना्न करनेके लिये मैं शुद्ध हैँ, पुरसे नुझ्ते लाभ-हानि नहीं है, मैं पुण्य- 
पाप रहित अखूण्ड ज्ञायक झलग्र ही हूँ, इस प्रकारकी प्रतीतिके हारा: 
स्थिर होनेसे राय-हे पद्य चाध् होकर पूर्ण निर्मेल केवलज्ञान_ तथा 
ठूरन्त बाचन्द अवस्था प्रगह होती हैं, वह बृद्धावस्था है। आत्मा 
उद्ा बहूपी, ज्ञान-नंदंघत है, उत्तमें अतिसनय पुर्व पर्यायकों बदलकर, 
नदुलकर 





र््प 
ध्प्य झदस्ध विज >>> ह्प ३० जोक 
चंइ ऊवस्यका उत्पद्ठ करके, अआव्यक््य तीन अवस्थाओोॉंक्ी लेकर 
की लक का 


ज्ञाता-हृप्टापना हैं । पर- 
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को जानना उपाधि नहीं है किन्तु जानना-देखना आत्माका त्रिकाल 
स्वभाव हैं। स्व-परको जानना ज्ञानगुणका कार्य है, और राग-्प 
करना दोषका कार्य है। 
अनंत धर्मोमें रहने वाला जो एक धर्माषपन है, उससे उसके 

द्रव्यत्व है और नित्यवस्तुत्व है। आत्माका स्वतंत्र स्वरूप परके 
आधारसे रहित और पृण्य-पापरहित है, इसलिये उसकी श्रद्धा, 
उसका ज्ञान और उसका आचरण भी पृण्य-पापरहित है । ऐसी बात- 
को जीवने न तो कभी युना है और न माना है। यदि एक श्षणमात्र 
को भी ऐसे आत्मप्रमंका आदर किया होता ती फिर दूसरा भव नहीं 
होता। जिसे सतृको सुनते हुये अपूर्व आत्ममाहात्म्य ज्ञात होता है 
उसके उस ओर अपने वीरयंका रुख वदले बिना नहीं रहता, क्योंकि 
जिसकी रुचि जिधर होती है उसी ओर उसका रुज़ हुये विना नहीं 
रहता, ऐसा नियम है। जहाँ आवश्यकता मालूम होती है वहाँ जीव 
अपने वीये (पुरुषार्य) को प्रस्फुटित किये बिना नहीं रहता । जिसका 
मूल्य आंका गया या जिसकी आवश्यकता प्रतोत्त हुई उसका ज्ञानमें 
विचार करके जीव उस ओर पुरुषार्थ किये विना नहीं रहता । जिसकी 
जैसी रुचि और पहचान होती है उसका वसा ही आदर होता हैं| वैसा ही आदर होता हैं। 
उससे विरोधीका आदर नहीं हो सकता। इसलिये जिसमें जिसने 
माना, उसमें उसे उसका मूल्य और आवश्यकता प्रतीत हुईं, उसका 
ज्ञानमँ विचार करके जीव उस ओर पुरुषार्थ किये बिना नहीं रहता । 
जिसकी जैसी रुचि और पहचान होती है उसका वैसा ही आदर होता 
है। उससे विरोधीका आदर नहीं हो सकता । इसलिये जिसमें जिसने 
माना इसमें उसे उसका मूल्य और आवश्यकता प्रतीत होने पर उस 
ओर उसके वीयकी गति हुये बिना नहीं रहती । 
ग्यू 'जीव पदार्थ है! बह कहनेके वाद अब यह बतलाते हैं कि उसकी . 

दी प्रकारकी अवस्थाएँ कंसी हैं? क्योंकि प्रथम 'अस्ति! अर्थात्‌ है।_ 
इस प्रकार वस्तुत्वका निएचय करनेके वाद वह वर्तेमानमें किस 
अवस्थामें है यह बताया जा सकता है। ' व॒स्तू है” वह अनादि-अनंत्र 





न 
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भ्साक आावास्च किसका चुना चहा 





है, प्रसे भिन्न है, इसलिये किसीके आवारसे किसीका बदल 
होता यह कहा गया है। और फिर, वस्तू्में अनन्त घ॒र्मं भी हैं। उनमें 
द्रव्वत्व, प्रभुत्व, प्रदेशतव, अयुर्लबुत्व, व॒स्तुत्व, बस्तित्व, एकत्व, 
अनेकत्व, चित्यत्व आदि वस्तुके सुण उस वस्तुके बाश्नित हैं परवस्तुके 
आश्रित नहीं हैं। जेंसे स्वर्ण एक वस्तु हैं, वह अपने अनन्त गुणोंको 
घारण करता है। उसमें पीलापन, चिकनापन और भारीपन इत्यादि 
क्त है. जिसे गुण कहा जाता है! इसीप्रकार आत्मामें ज्ञान, दर्शन, 
सुख, वीर्य, बस्तित्व, ऋव्यत्व इत्यादि अचन्त गुण हैं। आत्मा अनन्त 
वस्तुओंके साथ रहने पर भी बनंत वस्चुओंसे भिन्न है। अनंत पर- 
पदार्थ होनेसे अचन्त अवोलाएन नामक अनन्तगुण आत्मासें है । 
लात्मा क्या है? यह जाने बिना आत्माका धर्म कहाँसे हो 
भें 








तर 


लि 


सकता है ? जो सत्ता जिस क्षेत्रमें अवनुण कहलाती हूँ वहीं वह [ 
हैं। ग्ुड़की मिठास बचुड़में होती है था उसके वर्तनमें ? इसी प्रकार 
देहल्पी वुत्तेनमें देहरहित-अरूपी ज्ञानधन आत्मा विद्यमान हैं, तव 


फिर उससे उसके गुण होंगे कि देहादि परसंवोगर्में ? परसंयोगी वस्तु- 
का वियोग होने पर आत्मा मन, वाणी, देह, इन्द्रिय इत्यादिमें दिखाई 


2) 


नहीं देता । इसलिये आत्मा परसे भिन्न ही है। आत्मा एक हैं वह 
अवादिकालसे शरीर तथा परवस्तुसे भिन्‍द हैं। जात्मा ऐसे अनन्त 


शरीरके रजकणोसे तथा परदवस्तुसे भिन्न रहता हे। इसलिये अनन्त 
प्रलूपसे नहीं होता, उसमें अनन्त नास्तित्व तथा अचंत अन्यत्व नामक 
अनंत जुण हैं। जात्मा अनंतकालसे अनंत पुद्गलों, अनंत शरी रोंके साथ 
एकत्रित रहा, फिर सी वह उनके किसी भी भुण-परयावक्े डपमें 
परिणत नहीं हुला। किसीके साथ मिला-जुला नहीं है। इसप्रकार 
अनन्तके साय एक नहीं हुआला, इसलिये मनस्त परतसे भिन्‍न रहा। 
रजकणसें दर्ण, गंध, रत, स्पश्नेकी अवस्था वृदछती हैं किन्तु रमकण 
वइलकर आत्मा नहीं हो जाते, औौर बात्मा बदलकर जड़ नहीं 
हो जाता। 

जनन्‍त घम्ममें रहनंदारझ जो एक धर्मोपन हैं उसके कारण 
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जीवके द्रव्यत्व प्रगयट है। अनन्त ग्रुणोंका एकत्व अनादिकालसे 
एकत्रित रहना सो द्रव्यत्व है। इस विशेषणसे वस्तुको घर्मसे रहित 
माननेवाले अभिप्रायका निषेध हुआ। जो यह नहीं मानते कि ग्रण 
आत्मासे प्रगट होते हैं उनका भी निषेध हुआ । वास्तवमें वाहरसे 
गुण नहीं आते, जो भीतर हैं वे हो प्रयट होते हैं, क्योंकि यद्दि अनन्त- 
गुण नहीं थे तो वे सिद्धोंमें कहाँसे आ गये ? जो नहीं होता वह कहीं- 
से आ नहीं सकता, इसलिये प्रत्येक आत्म!में स्वतंत्रतया अनंतगुण 
स्वभावरूपमें विद्यमान हैं। आत्मा धर्मके नाम पर अनन्तत्ार दूसरा 
बहुत कुछ कर चुका है, किन्तु उसने आत्माकों अनन्त घर्मस्वरूप 
स्वतन्त्र यथार्थूपमें जेसा है वेसा कभी नहीं जादा। यह भी है कि- 
“जवतक आत्मतत्वको नहीं पहचाना तबतक सारी साधना वुधा है !। 
एक 'स्व! को जहाँ तक नहीं जाना है वहाँ तक कुछ नहीं जाना । 
एकके जाननेसे सब 208 
ता जव लग एक न जा सब जाने क्‍या होय । 
इक जाने सत्र होत है, सबसे एकः न होय ॥ 

सभीको जानने वाला स्वयं ही है । इसप्रक्ार जाने बिना किसको 
पहचानकर-मानकर उसमें स्थिर होगा ? इसलिये पहले आत्माक्ा 
यथार्थ स्वरूपमें निश्चय करना चाहिये । वस्तुका विचार किये विना 
किसमें अस्तित्व मानकर टिकेगा ? जैसा देहानुसार देहमे *ि 
शअसंयोगी आत्मा सर्वक्ष भगवाचने जाना हूँ मैं वेसा ही पूर्ण हैं, यह 
स्वीकार करने पर सभो समाघान हो जाते हैं ।४८ 

क्रमहूप-अकरमरूप प्रवर्तेमान अनेक भाव जिसका स्वभाव है 
इसलिये जिसने गुण-पर्यायोंको घारण किया है, ऐसा क्रमरू्प आत्मा 
प्रतिक्षण अवस्थाको बदलता है । जैसे पानीमें एकके बाद दूसरी 
लहर उठती है, उसीप्रकार जीवमें प्रतिक्षतूक्ञाई अवस्थायें ऋण: होती कल 
हैं। उसमें जब राग होता है तव गुणकी दशा नहीं होती, और 
जहाँ वीतरागता होती है वहाँ राग दशा नहीं होती । राग-विकार 

११ 
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मेरा स्वरुप नहीं है। इसप्रकार जहाँ अरागी तत्त्वका ब्रक्ष किया वहाँ 
राग मंद हुआ अर्थात्‌ तीव्ररागकी अवस्था बदली। इसप्रकार क्रमक्रम- 
से अवस्था वदरूतो है। जेसे सोनेमें रहने वाले गुण एक ही साथ 
हेँते हैं, इसलिये वे अक्रमरूप कहलाते हैं, उसीप्रकार आत्मामें ज्ञान, 
दर्शंत, सुख, वीयें, आनन्द इत्यादि गुण एकसाथ होते हैं, इसलिये 
उन्हें अक्रम अथवा सहभावी गुण कहा जाता है। सभी गुण त्रिकाल 
एकरूप आत्मामें साथ रहते हैं, इसलिये वे सहभावी हैं। अवस्था एकके 
बाद एक बदलती है, इसलिये वह कमभावी है। जबतक विकारमें 
युक्त होता है तबतक वह माने रहता है कि “मैं विज्यरी हैं' जब अविकारी 
ज्ञानस्वभावके लक्षसे “मैं विकारी नहीं हैँ यह मानता है तब “मैं अवि- 
कारी हैं ' जैसा प्रमात्माका स्वभाव पूर्ण है वैसा है| “मैं हुँ" ऐसी श्रद्धा- 
के बलसे अभ्यास बढ़ने पर अवस्था क्रमश: निर्मछ होती जाती है । 
पहले अपनेको रागी-द्वे षी मानता था, पीछे यह माना कि मैं राग आदि 
रूप नहीं हूँ । यहाँ पर प्रथम श्रद्धागुणकी अवस्था बदलती है । 
“यह सूक्ष्म कथन है, मेरी समझसें तहीं आता” इस प्रकार 
कहकर इन्कार मत करो। ज्ञानस्वरूष आत्मा कौन है, इसका ज्ञान तो 
करना नहीं है और धर्म करना है, भल्ना यह कंसे हो सकता है ? 
अनादिकालसे वाह्म॒हृष्टि रहकर वाहरसे दूसरा माना सो यह 
सब अज्ञान है, असत्य है। जीव अनादि-अनन्त वस्तु है। 'है' इस- 
लिये आत्मामें अवस्था बदलती है। जैसे मनुष्यके शरीरमें अवस्था 


वदलती है, उसी प्रकार रागदशा बदलकर निर्मेल वीतराग्रबशा होती 
है और ग्रुण सदा आत्माके साथ टिके रहते हैं। जैसे सुवर्ण और उसके 


गुण सदा बने रहते हैं और अवस्था बदलती रहती है, उसी प्रकार 
आत्मरूपी सुवर्णमें ज्ञान, दर्शन, सुख इत्यादि ग्रुण बने रहते हैं, उसमें 
अपनापन भूछकर, परमें. अपनापन मानकर जो विपरीत रुचि की सो 
गरुणकी विपरीत अवस्था है। वह बदलकर सीधी दशा हो सकती है, 
और गुण तो सदा साथमें हो स्थिर रहते हैं। शुद्ध और अशुद्ध दोनों 
अवस्थायें एकसाथ नहीं होतीं। जब राग-द्ेे ष-अज्ञानदशा होती है त्तव 
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शुद्धवशा नहीं होती, और जब शुद्ध वीतरागदशा होती है तब अशद्ध 
दशा नहीं होती । यहां पर यह बात बहुत ही सरल ढंगसे और सादी 
भाषाममें कही जा रही है; फिर भी उसे समझना तो स्त्रयं ही 
होगा । व॒स्तुकी महिमा होनी चाहिये। संसारकी रुचिके लिये चार 
आनेकी दरसे ५ लाख रुपयेका चक्रवृद्धि व्याज छगाना हो तो बरा- 
बर ध्यान रखकर प्रतिदिनका व्याज बढाते हुए नया लगाता जाता 
है, जो कि संसारमें परिभ्रमण करनेकी प्रीतिकी विपरीत बात है। 
यदि आठ आनेकी भूछ हो गई तो चार आनेका तेल जलाकरः भी 
उसकी पूरी जाँच करता है, किन्तु यहाँ पर धर्मकी कोई चिता या 
कीमत नहीं है। लोग यह कहते हैं _कि भुफ्तमें ही धर्म मिलता हो हो 
ले लिया जाये, किन्तु यह कंश्रे हो सकता है? विशेष निवृत्ति पूर्वक 
अभ्यास करना चाहिये,। 

आत्मा एक नित्य वस्तु है, परसे भिन्न और अनन्त गुणोंसे 
अभिन्न है। उसमेंसे जिसमें सभी गुण एकसाथ रहते हैं वह अक्रम # 
कहलाता है, और जहाँ ग्रुणकी अवस्था क्रम ऋ्रसे बदछा करती है 
उसे ऋ्रमवर्ती कहते हैं। इस विशेषणसे आत्माको निमुंण मानने वाले 
सांख्यमतका निषेध हो गया । निग्ुंण किस प्रकार कहछाया ? सो 
कहते हैं कि-रजोगुण, तमोगरुग और सत्वगुण प्रकृतिके हैं, वे आत्मामें 
नहीं हैं। जो विकार है सो रागभाव है, वह आत्माका स्वभाव नहीं 
है, उसका अभाव हो सकता है! किन्तु अपनेमें ज्ञान, दर्शत, सुख, 
शांति, वीय॑ इत्यादि स्वाभाविक गुण हैं, उनका अभाव नहीं होता। 
आत्मा वस्तु है, इसलिये उसमें अनन्त शाक्तिरूप ज्ञान-आनन्द इत्यादि 
अनन्तगुण हैं। उन्हें पहचानकर उनमें एकाग्र होने पर वे प्रगट होते 
हैं । आम पड़ा पड़ा खट्टंसे मीठा हो जाता है वहाँ आममें रसग्रुण 
ज्योंका त्यों है, माच उसकी अवस्था बदल जाती है। भाम खट्टं से . 
मीठा हो जाता है, उसमें उसे ज्ञानकों आवश्यक्ता नहीं होती अथवा 
उसे किसीकी सहायताकी आवश्यक्ता नहीं होती। इसप्रकार आत्मा 
अपने ही कारणसे परमें ममता करता है और ममत्तारहित होता 
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है, इसमें किसीकी सहायताकी आवश्यक्ता नहीं होती । विपरीत रुचि 
को मिथ्या-रुचि कहते हैं, और सच्चा पुरुषार्थ करके जो प्रतीति होती 
है उसे सम्यग्दशन कहते हैं। दर्शनगुण आत्माके साथ स्थिर रहता है 
और अवस्था बदलती रहती है। यहाँ सब सरल रीतिसे कहा जा रहा 
है, लेकिन लोगोंने उसे बहुत कठिन मान रखा है। 'मेरी समझमें नहीं 
आता, मैं नहीं समझ सकता ' इत्यादि कहना मानों अपनेको गाली 
देना है। आत्माको अपात्र कहना उसे करुंकित करना है। जो अनंत 
सिद्ध परमात्मा कर चुके हैं वही कहा जा रहा है और अधिक कुछ नहीं । 

प्रत्येक आत्मा निजमें अनन्त कायें कर सकता है, परमें कुछ 
भी नहीं कर सकता। हाँ, यह मानता अवद्य है कि मैं परमें भी कुछ 
कर सकता हूँ। स्वतंत्रता जेसी है वेसी ही बताई जा रही है, तू 
इन्कार मत्त कर, तेरी प्रभुताके गीत गाये जा रहे हैं। जेसे बालकको 
सुलानेके लिये माता लोरी गाती है और बालक अपनी बड़ाई सुनकर 
सो जाता है, उसीप्रकार आत्माको जाग्रृत करनेके लिये कहा जाता 
है कि तू परमात्माके समान है, सदा चेतन्यज्योति है। बालककों 
सुलानेके लिये पालनेमें लिटाया जाता है और बालक लोरी गीत सुन- 
कर सो जाता है, उसीप्रकार ज्ञानी संबोधित करते हैं कि-चौरासीके 
झूलेको अपना मानकर शज्ञानरूपमें सो रहा है, तुझे जाग्रत करनेके 
लिये गीत गाये जा रहे हैं, तुझे जानना होगा। माताके गीत तो 
सुलानेके लिये होते हैं, किन्तु ये गीत तुझे जगानेके लिये हैं। संसार 
और मोक्षकी रीतिमें इतना ही उल्दा-सीधा अन्तर है। बालककी 
प्रशंसा करने पर वह सो जाता है, क्योंकि उसकी गहराईमें बड़प्पन- 
. की सिठास भरी हुई है, वह उसमेंसे बड़प्पनका आदर पाकर संतुष्ट हो 
जाता है, उसीप्रकार यह जीव मिथ्याबुद्धिके झूलेमें अनादिकालसे सो 
रहा है। अब तुझे मेरी प्रभुताकी महिमा गाकर जाग्रत किया जा 
रहा है, यदि तू इन्कार करे तो यह नहीं चलेगा। त्रिलोकीनाथ सिद्ध 
भूगवानने जिस पदकी पाया है उसी पदका अधिकारी तू भी है, इस 
अ्रकार तेरे गीत गायग्रे जा रहे हैं। शाल्र भी तेरे गीत गाते हैं। जाग रे 
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जाग ! यह महाभृल्य क्षण वृथा चले जा रहे हैं। त्‌ अपनेको न पह- 
चाने, यह कंसे हो सकता है ? 

जो स्वाधीन ज्ञानानन्दस्वरूपको अपना मानकर-जानकर उसमें 
स्थिर होता है वह स्वसमय आत्मा है, और परको जो अपना मानता 
है--जानता है और रागद्ग षमें परवस्तुकी ओरके झुकावके बलसे 
स्थिर होता है वह पूरसमयरूप होता हुआ अज्ञानी आत्मा है । एक- 
को अवस्थाका झुकाव स्वकी ओर है और दूसरेका पर की ओर । 
अवस्थामें उल्टा फिरनेसे संसारमार्ग और सीधा फिरनेसे मोक्षमार्गे 
होता है । 


अपने और परद्रव्योंके आकारोंको प्रकाशित करनेकी सामथ्ये 
होनेसे, जिसने एकसाथ विश्वके समस्त रूपका ज्ञान प्रगट किया 
है ऐसा भगवान आत्मा है। सम्पूर्ण पदार्थोका स्वरूप ज्ञात हो 
ऐसा ग्रुणवाला होनेसे उसने लोकाछोककों झलकाने वाह एकरूप 
ज्ञान प्राप्त किया है| दर्पणमें लाखों वस्तुयें प्रतिबिम्बित होती हैं, 
किंतु इससे दर्पण उन लाख वस्तुओंके रूपमें नहीं हो जाता । दर्पण- 
में कोई वस्तु प्रविष्ट नहीं है, किन्तु उसकी स्वच्छतासे ही ऐसा दिखाई 
देता है। इसी प्रकार आत्माका ज्ञानगुण ऐसा स्वच्छ है कि उसमें 
जानने योग्य भनन्त परवस्तुयें ज्ञात होती हैं । जानने वाला अपनी शक्ति 
को जानता है और वह दूसरेको जानता हुआ पररूप नहीं हो जाता, 
कितु अज्ञानीको अपने स्वभावकी खबर नहीं है । कुछ छोगोंका ऐसा 
अभिप्राय है कि केवलज्ञान होनेके बाद आत्मा स्व को ही जानता है, 
परको नहीं जानता । ऐसे एकाकारकों मानने वालोंका यहाँ निषेध 
किया गया है । तथा कोई कहे कि ज्ञान निजको नहीं जानता, परको 
ही जानता है, तो इस प्रकार अनेक आकार मानने वालोंका भी निषेध 
किया गया है | जीवका स्वरूप जैसा है वेसा विरोधरहित न जाने तो 
जीव जाग्रृत नहीं होगा । 

और फिर आत्मा कैसा है, सो बताते हैं । अन्य द्रव्योंके जो 
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मुख्य गुण हैं उनसे विलक्षण, असाधारण गरुणवाला चतत्यस्वरूप है । 
आत्माके अतिरिक्त जो अन्य पदार्थ हैं उनके विशेष गुण कहे जाते हैं। 
जैसे एक आकाश नामक पदार्थ है, उसका विशेष ग्रुण श्वगाहना है 
इसीप्रकार गतिसहायक, स्थितिसहायक और वर्तंनासहायक इत्यादि 
लक्षणोंको धारण करनेवाले धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य और कालब्रव्य हैं । 
यह पदार्थ आत्मासे भिन्न हैं। प्रत्येक आत्मा अपनी अपेक्षासे त्रिकाल 
हैं परापेक्षासे त्रिकाल नहीं है। छहों द्रव्य जगतमें विद्यमान हैँ, उम्हें 
युक्ति, आगरम और अनुभवसे सिद्ध किया जा सकता हैं । रुपित्व पुस्यल- 
परमाणुका गुण है। पाँचों पदार्थोके ग्रुणोंका आत्मामें अभाव हैं, 
किसीके साथ सम्बन्ध नहीं है, किन्तु विपरोत मसान्यताने घर बना 
रखा है । एकवार पात्र होकर अपने अनन्त केवलज्ञान स्वरूपको सुने 
और जाने तो उसकी महिमा जाये बिना न रहे । अब यहाँ अस्ति-नास्ति- 
को बतलाते हैं कि परवस्तुके गुण तुझमें नहीं हैं ओर तेरे गुण परफमें 
नहीं हैं। तू ज्ञायक है, इसलिये तेरा मुख्य लक्षण जानना हैँ । तुझसे 
ही तेरा घर्मं प्रगट होता है, परसे ग्रुण प्रगट नहीं होता । आत्माका 
कोई गुण यदि परसे आये तो आत्मा निर्माल्य सिद्ध होगा। किंतु तू 
अनन्त गुण-स्वभावसे परिपूर्ण तत्त्व है। यदि उसे भूलकर परका 
आश्रय ले तो क्‍या तू निर्माल्य वस्तु नहीं कहलायगा ? आत्मा स्वयम्‌ 
ही सम्पूर्ण सुखसे परिपूर्ण है । 


असाधारण चेतन्यरूपता, चेतन्यस्वरूपत्व, अरूपित्व बथा ज्ञान- 
धनता इत्यादि स्वशावका अस्तित्व होनेसे आत्मा अन्य द्रव्योंसे भिन्न 
हैं । उन विशेषणोंसे एक ब्रह्म वस्तुको ही मानने वालोंका निषेध हो 
गया । जगतमें अनन्त परवस्तुएँ हैं । जगत, जगवमें हूँ, आत्मामें. 
नहीं । आत्मा पश्से भिन्न हें, परवस्तु आत्मासे त्रिकालू भिन्न हे । 
इसप्रकार जहाँतक निर्णयपूर्वक न जाने वहाँतक जीव पृथक्त्वका भेद- 
ज्ञानज्योतिका पुरुषार्थ नहीं कर सकेगा । 


व्यवहारसे आत्मा अन्य अनन्त द्रव्योंके साथ एकक्षेत्रा- 
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वगाहमें व्याप्त होकर विद्यमान है; निश्चयसे प्रत्येक आत्मा परक्षेत्रसे 
नास्तिर्प है। द्रव्य अर्थात्‌ अनंत गुण-पर्यायरूप वस्तु । क्षेत्र अर्थात्‌ 
आत्माकी असंख्यप्रदेशरूप चौड़ाई। काल अर्थात्‌ वर्तमानमै प्रवर्तमान 
अवस्था । भाव अर्थात्‌ त्रिकालरुूपमें द्रव्यकी शक्ति अथवा गुण । 


इसप्रकार आत्मा स्ववद्वव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभावरूप 
स्रे-अपनेपनसे है और परवस्तुके द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भावकी अपेक्षा- 
से त्रिकालमें भी नहीं है। जँसे पानीके साथ बहुत समयसे कंकड़- 
पत्थर भी एकत्रित चले आ रहे हैं तथापि पानी और कंकड़-पत्थर 
भिन्न भिन्न हैं। उसीप्रकार एक स्थानमें प्रत्येक वस्तुके एकत्रित रहने 
पर भी कोई अपने स्वभावसे अलग नहीं होती । इससे सिद्ध हुआ कि 
भात्मा ८ंकोत्कीर्ण चेतन्य एक स्वभावरूप है। इस धविशेषणसे वस्तु- 
स्वभावका नियम वत्ताया है। ऐसा जीव नामका पदार्थ समय है। 
समय अर्थात्‌ [ सम + अय ] एक साथ जाने और बदलछूनेकी किया 
करे सो समय-श्रात्मा अथवा जीव है। जत्य #ब्य्ज>+य्ढ / 

अब मोक्षमार्ग बतछाते हैं--जीवका झुकाव किधर है यह 
बताते हैं। जब जीवका सीधी ओर झृकाव हो तब भेदविज्ञानज्योति 
प्रगट होती है, तथा जब जीव स्वयं पुरुषार्थ करता है तब वह प्रगट 
होती है। यहां साधक भावका वर्णन किया है। जब इस आत्मामें 
सर्वपदार्थोके स्वभावको प्रकादित करनेमें, जाननेमें समर्थ केवलज्ञान- 
को उत्पन्न करने वाली भैदजानज्योतिका उदय होता है तब वह सर्वे 
परभावोंसे अपनेको भिन्न जानने लगता है। मैं परसे निराछा हूं, 
शरीर, मन, वाणो, पुण्य, पापरूष नहीं है; चैतन्यज्ञानज्योतिस्वरूप हैं, 
रागादिल्प नहीं हैं अर्थात्‌ परसे भिन्‍न है। इसप्रकारकी भेदज्ञान- 
ज्योतिके द्वारा प्रृण्य-पाप उपाधिरहित पूर्ण ज्ञानचन स्थभावके लक्ष्य- 
से, परसे भिन्‍न रागरहित होनेकी क्रिया साधक जीव करता है । 


जैसे अग्निमें पाचक, प्रकाशक और दाहक ग्रुण हैं; उसी अकार 
आत्मामें दृ्शंन, ज्ञान गौर चारित्र गुण हैं। जैसे अग्नि पाचक- 
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गुणके द्वारा अनाज पकाती है उसीप्रकार आत्मा अपने दशन-गुणसे 
अपने सम्पूर्ण शुद्धस्वभावकों पका सकता है। जैसे अग्नि अपने प्रकाशक 
गुणके द्वारा स्व-परको प्रकाशित करती है बसे ही आत्मा अपने ज्ञान- 


गुणके द्वारा स्व-पर प्रकाशक है। जंसे अग्नि अपने दाहक-गुण द्वारा, 
दाह्मको जछाती है उसीप्रकार आत्माका चारित्र-्गृण विकारी भावु- 
को सर्वथा जला देता है। अंधेरेमें जाकर देखो तो सभी वस्तुएँ 
एकसी मालूम होंगी, उनमें भेद मालूम नहीं हो सकता, किन्तु दीपकके 
प्रकाशमें देखने पर वे जेसी भिन्न -भिन्‍न होती हैं वेसी ही दिखाई देती 
हैं। इसीप्रकार आत्माको परसे भिन्‍न जाननेके लिये पहले सम्यरजञान- 
रूपी प्रकाश चाहिये। यह सबसे पहली आात्मधर्मकी इकाई है । 
सम्यकदर्शन, ज्ञान और अंतःचारित्रकी एकतासे ही धर्म होता है और 
वही यहाँ कहा जा रहा है। 

शा 2 आत्माकां स्वभाव कसा है ? शिष्यके इस प्रदनका उत्तर सात 

से कहा गया है । 





विपरीत दृष्टिसे संसार और सीधी हृष्टिसे मोक्ष होता है संसार और सीधी हृष्टिसे मोक्ष होता है। 
यहाँ यह बताया जारहा है कि घर्म क्योंकर होता हैं, इसलिये ध्यान 
रखकर सुनो! यह अन्तरंगकी अति सूक्ष्म बात है। भेदज्ञानज्योतिको 
प्रगट करनेसे ही सर्वे पदार्थोको जानने वाला केवलज्ञान प्रगट हीता 
है। केवलज्ञानका अर्थ है पूर्ण-निर्मलज्ञानदशा। उसे प्रगट करनेमें 
जीव तब समर्थ होता है जब भेदज्ञानज्योतिरूप मोक्षमार्ग प्रगट होता 
हे। मोक्षका सर्वप्रथम उपाय आत्मामें भेदज्ञानज्योतिको प्रगट करना, 
है, उसे सम्यज्ज्ञानज्योति कहते हैं। जेसे अंधकारके कारण सभी चस्तुएँ 
2पक्‌ ध_ृथक्‌ मालूम नहीं होती, उस्ीधप्रकार अज्ञानरूपी अन्धकार- 
में मन, वाणी, देह, पुण्य, पाप इत्यादि जो कि आत्मासे भिन्न हैं, भिन्न 
नहीं मालूम होते । किन्तु जब भैदज्ञानसे पृथक्त्वके बोधका उदय 
होता हैं, तब जीव सर्व प्रदवव्योंसे छूटकर मिरारूम्बी होकर दर्शन- 
ज्ञानस्वभावमें प्रवृत्ति करता है। जब इसप्रकारकी श्रद्धा होती हैँ कि 


जीवाजीवाधिकार : गाथा--२ ] [ ८९ 


मन, वाणी, देह, पुण्य, पाप, राग्र इत्यादि मैं नहीं हैँ तब श्रद्धामें परसे 
छूटना होता है। यहाँ तो अभी मोक्षदशा कंसे प्रगट हो. उसकी श्रद्धा 
अर्थात्‌ पहिंचान फरनेकी बात है, वह प्रगठ तो बादमें होती है । 
जैसे सूर्योदयसे अन्धकारका नाश होने पर प्रत्येक पदार्थ अलग अरूग 
माहूम होता है, उसीप्रकार अन्दरंग झ्ञातस्वरछुपकी ज्ञानज्योतिसे पहड 
चान होते पर प्रस्येक एव-पुर वस्तु पृथक पृथक मालूम होती है। जेसे 
क्रिनका प्रकाश होता है वेसे ही यहां ज्ञानका प्रकाश है। परमाणु, 
देहादि और रागका अंश मेरा नहीं है। मनके सम्बन्धसे राग-ह्वष 
उत्पन्न होता है, उस सम्बन्धसे रहित अविकारी आत्मधर्म दे । इस- 
प्रकाश्की प्रतीतिके अनुसार पुण्य-पापरहित और दर्शनज्ञानस्वरूप- 
स्थिरतारूप आत्मतकखमे एकाग्र होकर मोक्षमार्गकी प्रवुत्ति होती है 


और क्रमश: वीतरागदशा प्रगट हो जाती है क्रमशः वीवरागदशा प्रगट हो जाती है |“ 


जिसे मुक्त होना है उसे उसकी परिभाषा जानना चाहिये । 
बन्धनमभावरुप अशुद्धदशासे मुक्त होता है या स्वभावसे मुक्त होता है ? 
यह निदचय करना होगा । अज्ञानी परको मानता है इसलिसे कभी 
वन्धभावसे नहीं छूट सकता । कोई कहे कि अभी पुण्य-पाप, देहादिये 
पृथक्‌ आत्मा कैसे माना जा सकता है? उसके लिये ज्ञानी कहते हैं 
कि-मैं परमार्थतः मुक्त हैं, परसे बद्ध चहीं है, यह निर्णय तो पहले 
करना ही होगा । पहले श्रद्धामैंसे सर्वे परद्वव्योंका सम्बन्ध छोड़ने 
पर यह प्रतीत होता द्वै कि परवस्तुके साथ तीनकाल और तीनछोकमें 
भी आत्माका कोई सम्बन्ध नहीं है, इसलिये मेरा हित मुझमें मेरे हो 
द्वारा होता है । इसप्रकार अंतरंगमें हढ़ता हो जाती है । 
पहले पात्रतानुसार खूब श्रवण करना चाहिये और सुने हुये 
भावका मनन करना चाहिये, क्योंकि स्व॒यं कौन है, इसका अनादिकाल- 
से विस्मण हो रहा है। और पर मेरे हैं, मैं पर काम कर सकता हैं, 
पर मेरी सहायता कर सकते हैं, इसप्रकारकी विपरीतदृष्टिके कारण 
अनादिकालसे पका स्मरण बना हुआ है। जगतें ऐसी बातों- 


१९ 
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का परिचय भी बहुत है, इसलिये पहले सत्यक्रों सुतकर सत्य-असत्यकी 
तुलना करना आवा चाहिये, तथा खूब श्रवण करके आदरपूर्वेक 
अंतरंगसे हाँ कहना सीखना चाहिये । सत्समागमसे सुचक्र “मैं सिद्ध . 
परमात्मा ही हैँ, यह समझकर हाँ कहते कहते उसका अभ्यास हो 
जायगा और उससे आत्मस्वशवकी स्थिति प्रगट हो जायगी । 


आत्मस्वभाव परसे भिन्न है, यह वात सुनते ही तत्काल 
भेवज्ञान हो जाता है, किन्तु परसे भिन्न बात्मा कंसा है और कंसा 
नहीं, इसकी यथार्थ पहचानकी वात होने पर जो जो न्यायपुरस्सर कहा 
जाता है उत्ते सुतकर मोक्षस्वभावका प्रेम वढ़ना चाहिये । जिसे 
जिसका प्रेम है उसकी वात श्रवण करते हुये वह उकता नहीं सकता, 
इसी प्रकार आत्माकी सत्य वात्का प्रेम होने पर आत्मा परका कर्ता 
नहीं है, परसे निराला है, ऐसी वात सुनते हुए उकताना वहीं चाहिये, 
किन्तु उसे रुचिपर्वक सुनना चाहिये | सर्व द्वारा कथित यह सत्य है 
कि तेरा तत्त्व परते निराला है, तूनें उसका यथायें स्वरूप पहले कभी 
नहीं सुना था, इसलिये उसे सुननेके लिये प्रीतिपूर्वंक ऐसा भाव होता 
है कि अरे! यह वात तो अनन्तकालमें कमी नहीं सुनी थी-ऐसी अपूर्व 
है । समझ पूर्वक उसके प्रति बादर होता है, उससे विरुद्ध वातका 
आदर नहीं होता । बनन्तकाल्‍ूमें घर्मके नाम पर जो कुछ किया है 
वह कुछ अपूर्व नहीं किया है, उसको सत्य वात पहले ही अन्तरंगर्मे 
रुचियत होनी चाहिये । 





असंयोगी ज्ञानचन तत्त्व उस राय बौर परमाणुसे भी भिन्न, 
पराश्रय रहित, पूर्णज्ञानावन्‍्दरूप है । आत्मा स्वावीनतया सदा जानने 
वाला है। ज्ञानमात्र मेरा स्वरूप है, जो क्षणिक मल्निता दिखाई देती 
है वह मेरा स्वरूप नहीं है । इस प्रकार पहले ज्ञानमें स्वीकृति हो और 
रागकों टालनेके लिये स्थिरतारूप क्रिया मुझमें, मेरे द्वारा हो सकती 
है ऐसी श्रद्धा होनेके वाद सर्वे परद्रव्योसे, परावलम्बनसे मुक्त होकर 
स्व एकाग्रता-लीनतारूप चारित्र हो सकता है | किन्तु अभी स्थुरू 
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मिथ्यात्वव्प मान्वतासे, जनादिकालसे यह मानता चला जा रहा है 
कि मैं परकी प्रवृत्ति कर सकता हूँ, पर मेरी सहायता कर चकतता है, 
पुष्यस्ते भला होता है, उच्से घीरे धीरे धर्म प्रचट होता हैं; कौर ऐली 
कल्पना किया करदा हैं कि घरीर मेरा है, पर वस्तु मेरी है। इसप्रकार 
मानते वालेके धर्म कहाँचे हो उकता है? बात्मा बदलकर कमी जड़ 
नहीं होता, दौर जड़ पदार्थ झात्माके नहीं हो सकते। परद्रव्यकों 


छोडनेकी 5 दांत व्यवह्ारस ">> है दाल्दवर्म दआात्माकछों पड हि 
छोड़चेकाी दात व्यवहार है। दाल्तवमें तो कात्माकों किसी परने 
| किम 
न्‍. 











ग्रहण किया ही वहीं है 


ध्दू 
“राय मेरा है, पुण्य मेरा है, जड़ पदार्य मेरे हैँ, जौर इसप्रकार जड़की 


है 
वचन 


8 2 3 सान्यत्ारने 2 प्रकी प्क्क्ड >> द्द्व 
व केदल मान्यतानें ही परक्की पकड़ थी कि 


0 


अवस्थाका स्वभाव मेरा हैं। इच्च विप्रोत्त मान्यठासे छूदवा समस्त 
परद्रव्योंसे छूटना हैं। दात्माके भीतर कोई घुस नहीं गया है। अन- 
से परमें कतृत्व मान रखा हैं कि जड़-देहादिकी क्रिया मेरे हारा 
होती है बौर परसे मुझे कृनि-छाम होठा है, इसप्रकार जो परक्तो 
ओर बपनेको एक करके मान रहा था, उस विपरीत मान्यदाका 
स्वभावकी प्रतीतिते प्रवम त्याग करना चाहियेै। उसके बाद ही 
वर्तमानमें दुसरेकी जोर झुकती हुई अस्यिर अवस्थाको स्वृरूप- 
स्थिरतासे छोड़ा जा सकता है। 


मैं परमात्याके समान अनन्त आदन्द बौर बयार ज्वञानस्दमाव 
हैं । जैसे भगवान हैं वेसे ही परमार्थद: मैं हैं, ऐसी दृढ़ प्रदीति होने 
से सम्पन्दर्शद गुण प्रगठ होता हें। त्रेंकालिक लविकारी स्वभादका 
लक्ष होने पर वर्तमान क्षणिक बदस्वामें जो अल्परागका भाव रहता 
है उसे नहीं ग्रिदता । ज्ञानकी तीज़ एकाग्रतारूप ध्यानाग्तिके छारा सर्वे 


रागका नाक्ष करतसेकी श्रद्धा विद्यमान न्> ह अ्ल्डिजओ अभययन कल ऑयासनकमम तब कन्कमक 
रागका चाह्षय करवका अंडा विद्यमाच हु, इसालय उचक बद्धतस चाय 


स्भ्जे 
रे त- 


/»|१ 





| 


लि दिखाई देता है। जैसे लन्निमें पाचक, प्रकांझ्षक और दाह 
ह्व्दा हुलआआा दनद्वाई इंदा ६ । जऊच आार्च चेक, अकाशक आर दहाहुक 


अनलीरिनन-++-न न विननननन-न+मपानन- 3 काहक+ककननकम»---मनक शा 








उसी प्रकार झात्मामें ०-१ दर्शन ज्ञान डडजटितपनकककनकनक. 
शक्तियाँ दिच्वनान हे उसाप्रकार आात्माम दहाच, हान, चाानत्रनुलण 


विद्यमान ््ट ह० हु #“ कह ऋ घुस चऋत्रकाल छू प्रसे है उसकी च 
विद्यमाद हैं। आत्मा त्रिकाल परसे भिन्न हैं, उसको अन्त, चेतन्य 


घक्ति सी शुद्ध -है/ /  + 
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वर्तमान अवस्थामें कर्मका निमित्त है, उसे लक्षमें न लेकर 
त्रिकाल ज्ञानस्वभावरूपमें देखा जाय तो वह शुद्ध ही हैं। आत्मासे 

जो अशुद्ध अवस्था होती है उसकी स्थिति एक समयमात्रकी है। 
विकारीभाव दूसरे समयमें करता है सो वह भी मात्र उस समयके लिये 
ही करता है। उस क्षणिक अवस्थारूप मैं नहीं हूँ, मैं तो नित्य हूँ। 
शुद्धता अथवा बशुद्धता वर्तमान पर्यायर्में होती है, द्रव्यइृष्टिसे देखने 
पर द्रव्यमें वह भेद नहीं है। आत्मा अनन्तग्रुणोंका पिण्ड है, उसकी एक 
समयकी वर्तमान अवस्था प्रगट होती है और दूसरी ब्रिकाली अवस्था 
अप्रगट होती है, अर्थात्‌ शक्तिब्पसे होती है। संसारी आत्मामें भी « 
अनंतज्ञान, दुशन, सुख, वीर्य इत्यादि गुण अप्रगट शक्तिख्पसे हैं। 

आत्मामें समय समय पर होनेवाली विकारी अवस्था प्रवाहसे 
अनादिकी है, वह अवस्था क्षणिक होनेसे दूर की जा सकती है। 
बात्माका स्वभाव राग-द् षका नाशक है, किन्तु उत्पादक नहीं । चेतन्य- 
का स्वभाव अवगुणकों जाननेवाला है, अवगुणरूप होकर जाननेवाला 
नहीं है। व्यायपुवेक विचार करनेसे मालूम होता है कि जिसको दूर 
करना चाहता हूँ वह मेरा स्वभाव नहीं है। इसका यह अर्थ हुआ कि 
प्रसे भिन्न अकेला रहना निजका स्वभाव है भर मैं परमें एकत्व- 
बुद्धिको दूर कर स्वसे झ्हता चाहता हूँ। पूर्ण होनेसे पहले पूर्ण- 
स्वभावकी श्रद्धा करना चाहिये, क्योंकि उसके बिना पूर्णक्री ओरका 
पुरुषार्थ नहीं आ सकता । 

मैं त्रिकाल अनन्तगुणोंका पिण्ड हैँ। एक समयमात्रकी स्थितिका 
जो विकार है वह मेरा स्वभाव नहीं है। दोष ओर दुःखका ज्ञाता 
दोष अथवा दुःखरूप नहीं है। यदि मैं अवगुणोंको दूर करना चाहता 
हैं तो वे दूर हो सकते हैं और मुझमें उन्हें दूर करनेकी शक्ति 
विद्यमान हें। जिसे ऐसा भेदज्ञान नहीं होता उसके न्नत और चारित्र 
कहसे हो सकते हैं ? सम्यग्दशनसे पूर्वे सच्चे ब्रतादिक नहीं हो सकते 
ओर सम्यर्दशनके बिना भव*श्रभुण दूर नहीं हो सकता । यदि कषाय- 


की मंदता हो तो पापानृबंधी पुण्यका बन्ध होंता है. मंदता हो तो पापानबंधी प्रण्यका बन्ध होंता है। स्वतंत्र, निरा- 
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वलम्बी तत्त्वको समझे बिना धर्म नहीं होता, ऐसा नियम है। सर्वज्ञ 
कथित इस त्ैकालिक नियमर्में अपवाद नहीं हो सकता। | 

यथार्थ आत्मस्वरूपको समझे बिना देहादिकी क्रियाकी बातोंमें अप 
और उसके क्षण में जगत छगा रहता है। आत्ममार्ग तो अन्तरंग 
अनुभवर्म है । क्नादिसे विपरीतताके कारण जीवने जो कुछ मान 
रखा है वह यथार्थ नहीं है । 

सुख अथवा दुःख जड़में नहीं है, किध्तु परचस्तुकी शोर झुकनेका 
जो भाव है वही दुःखरूप है। तीत्र कषाय अधिक दुःख है और 
मंद कषाय थोड़ा दुःख हे । उसे लोग सुख मानते हैं, किन्तु वे दोनों 
आत्मग्रुणरोधक हैं। जैसे धुआँ अग्निका स्वभाव नहीं है, किन्तु गीली 
लकड़ीके निमित्तसे वर्तमान अवस्था जो घुआँ दिखाई देता है, वह 
अग्निका स्वरूप नहीं है; क्योंकि अग्निके प्रज्वलित होने पर जैसे 
धुआँ दूर हो जाता है, उस्रीघ्रकार जैतन्य स्वभाव राग-द् षके धुेंसे 
रहित है । वर्तमान अवस्थामें पुरुषा्थंके दोषसे शुभ या अशुभवृत्ति- 
का मेल उठता है, किन्तु वह आत्मस्वरूप नहीं है। अल्प मैडका फल 
अल्प दुःख है, जिसे पुण्य कहा जाता हैँ और अधिक मैलका फू 
अधिक दुःख है, जिसे पाप कहा जाता है। शुद्ध चैतन्य स्वभावमें 
जीवके एकाग्र होने पर और ध्यानरूपी अम्निके प्रज्वलित होने पर वह 
मेल दूर हो जाता हैं। शुभ और अशुभ दोनों भाव विकार हैं, दोनों- 
को कर्मके निमित्तसे उत्पन्न हुआ मेल जानकर जो उसे दुर करना 
चाहता है वह दूर करनेवाला मैं निर्मल हैं, जिसकी ऐसी दृष्टि होती 
हैं वह उसे दूर कर सकता है । 

त्रिकाल पूर्ण, निर्मेढ, निराकुल स्वभावके लक्षसे वर्तमान क्षणिक 
शुभाशुभ आकुछतारूप भाव दुर किया जा सकता है, इसलिये पहले 
ही पूर्णस्वभावकी प्रतीति करनेका कथन किया है। संपूर्ण दशा भगठ 
होनेसे पहले आत्मा अपार आनन्‍्दरूप, निर्मल पवित्र है, ऐसी जो 
(#सम्यकप्रतीति करता है वह संपूर्ण दशाको प्राप्त करता ही है। यहाँ: 
कोई कहता है कि प्रेगठ होनेके बाद मानूंगा, उसके लिए कहते हैं कि 
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परमात्मदशा प्रगट होनेके वाद माननेको क्‍या रहेगा ? 

मैं परमात्मस्वरूप ही है, पुण्य-पापके बंधनवाला नहीं हूँ, ऐसी 
सम्यक-श्रद्धामें पूर्ण केवकज्ञान प्रगट करनेकी सामर्थ्य हैं और उसके 
बलसे वह पूर्णताको प्रगट करता हे, इसके अतिरिक्त दूसरा उपाय 
कोई बताये तो वह सत्य नहीं है । 

जिस वस्तुकी आवध्यक्ता हो वह कंसी हे, कँसिे मिले, और 
कहाँसे मिले ? इत्यादि बातोंका जीव पहलेसे ही निदचय करता हैं । 
जैसे किसीकों हलुवा बनाना हैँ वह उसके वनानेसे पहले अम्रुक 
वस्तुओंसे वह बनेगा ऐसी प्रतीति करता है, और फिर आठा, घी, 
शक्कर लेकर बनानेका परिश्रम करता हूँ, उसीप्रकार आत्मा चिदानन्द 
भगवान, निर्मल, वीतराग है, परसे त्रिकाल भिन्न है; उसको यथार्थरूप-" 
से पहचाननेका अम्यास करे उसके लिए निवृत्ति लेकर सत्‌ समागम, 
श्रवण-मनन करे तो अपूर्व सत्य समझमें आता ही है, किन्तु जिसे इस 
बातकी रुचि नहीं है वह इस बातके कानमें पड़ते ही कहता है 
कि यह बात हम नहीं मान सकते, क्योंकि जो देखनेमें नहीं आता 
वह कंसे माना जा सकता हें? किन्तु यदि स्वभावका विश्वास करके 
देखे तो सभी समय पूर्ण प्रमात्मस्वभाव है । आत्मा मनुष्य भी नहीं है, : 
ऐसा जानकर और वतेमान विकारी अवस्थाका लक्ष्य छोड़कर, अखंड 
ज्ञायकरूपको ही मानकर यदि उसमे स्थिर हो तो संयोग और विकार 
दूर हो जाता है । 

“ मैं पूर्ण परमात्मा हूँ, राग और पुदुगछ-परमाणुमात्र मेरे . 
नहीं हैं, मुझे परका आश्रय नहीं हैं,” ऐसी श्रद्धा सम्यग्दशेन, ऐसा 


ज्ञान सम्यरश्ञान तथा ऐसे दर्शत-ज्ञानसे जाने हुए स्वरूपमें स्थिरतारूप 
क्रिया चारित्र हू । ह 





जैसे वकील अपने ही पक्षका समर्थन करता है, उसके विरोधी- 
का चाहे जो हो इसे वह नहीं देखता; इस्रीप्रकार सर्वज्षमगवानका 
न्याय आत्माके, ही पक्षमें होता: है । छोकिक न्याय ( तिंयुम ) में तो 
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देश, कालके अनुसार परिवतेन होता है, किन्तु आत्मधर्ममें वेसा नहीं 
होता । कहा है किः--“/ एक होय त्रणकालमां परमारथनों पंथ” 


जव यह जीव भेदज्ञानज्योति प्रगट करके परभावसे छूटकर 
स्वरू्पमें स्थिर होता है बर्थात्‌ दर्शत, ज्ञान, चारिचर्मे अन्तरंगसे 


एकत्वरूपमें लोन होकर. रमणता करता है, त लीन होकर. रमणता करता है, तब केवलज्ञानज्योति 
प्रगट होती है। ५८ 


प्रइदनः--क्या वास्तव जड़ मन सहायक है ? 





उत्तरः--नहीं, क्योंकि प्रत्येक द्रव्य स्व-अपेक्षासे है, और पर- 
अपेक्षासे नहीं है। आत्मा स्वरूपसे सत्‌ है ओर पररूपसे असत्‌ है। 
आत्मामें परवस्तु असत्‌ है। जो उसमें नहीं है वह उसका क्या कर 
सकता है? जो पृथक वस्तु है, उसे परवस्तु तीनकाल और तीनलोकमें 
सहायक हो ही नहीं सकती, अर्थात्‌ वह मन जो कि आत्मासे भिन्न 


है, आत्माका सहायक हो ही नहीं सकता । 


जीव नामका पदार्थ “समय” है। जब जीव समस्त पदार्थोंके 
स्वभावको प्रकाशित करनेमें समर्थ केवलज्ञानको उत्पन्न करनेवाली 
भेदज्ञानज्योतिका उदय होनेसे, समस्त परद्रव्योंसे छूटकर दर्दोन- 
जशञानस्वभावमें निश्चित प्रवृत्तिष्प आत्मतत्वके साथ एकत्वरूपमें छीन 
होकर प्रवृत्ति करता है तब दंत, शान, चारित्रमें स्थित होनेसे अपने 
स्वरूपको एकतारूपसे एक ही समय जानता हुआ तथा परिणमन 
करता हुआ 'स्वसमय” है। ऐसी श्रद्धाका होना मोक्षमागं कहा है । 


अंब अनादिका बन्धमार्ग कैसा है सो कहते हैं:-पहले अनुकूलता- 
के गीत गाये, अब प्रतिकृलताकी बात कही जाती है। अनादि 
अविद्यार्पी केलस्तंभकी तरह पुष्ठट हुआ ग्रोह- है, उसके उदयानुसार 
प्रवृत्तिकी आधीनतासे दर्शन-ज्ञानस्वभावमें निश्चित प्रवृत्तिब्प आत्म- 
तत्त्वसे छूटकर, परद्रव्यके निमित्तसे उत्पन्न मोह-राग-ढ्े षादि भावोंमें 
एकत्वरुपसे लीन होकर जीव जब श्रवृत्ति करता है तब परुदंगलकर्मके. 
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कार्मणस्कन्धरूप प्रदेशोंमें स्थित होनेसे परद्वव्यको अपने ( आत्माके ) 
साथ एकरूपसे एक कालमें जानता हुआ भोौर रागादिरूप परिणमन 
करता हुआ 'परसमय * है। इसप्रकार प्रतीति की जाती है। 


मोहके उदयमें जुड़नेसे परवस्तुको अपनी धाननेरूप जो पराश्चित- 
भाव होता है वह भात्पायेँ सदा नहीं रह धकता। भज्ञान भी नित्य 
नहीं रहता, तथापि जीवमें वह अनादिसे है; इसलिये यह ॒ निदचय 
हुआ कि जीव पहले शुद्ध था और बाद अशुद्ध हुआ हो ऐसी बात 
नहीं है । 

प्रइन:--जब कि अज्ञान आदिसे है तब उसका नाश कंसे 
होगा ? 

उत्तर:--जेसे चनेसे पौधा होता है, और पौधेसे चने होते हैं; 
किन्तु यदि चना भून लिया जाये तो वह फिर नहीं उगता, इसीप्रकार 
राग-द ष-अज्ञानरुप अवस्था है, उसका एक बार नाश होने पर वह 
फिर उत्पन्न नहीं होती । 

जिसकी देहादिके ऊपर हृष्टि है उससे कहते हैं कि “ वह तेरे 
नहीं हैं, तू पुण्य-पाप-देहादिके संयोगसे भिन्न है, सो तो उसे रुचता: 
नहीं है, तथापि ज्ञानी कहता है कि हम स्वयं अनुभव करनेके बाद 
कह रहे हैं किद्ग्तू अपार सामरथ्यंवान अनन्तगरुणरूप हे, उसकी ओर 
दृष्टि कर । परके आश्रयसे होनेवाछा विकार क्षणिक है, वह तैरा 
स्वरूप नहीं है, तू तो मुक्त, सिद्धके समान है । 


ऐसी सच्ची बात कभी नहीं सुनी, इसलिए “हाँ” कहनेपें 
कठिनाई मालूम होती है। यदि बाह्यकी बात कीं जाय तो तत्काल 
ही हकार करता है। 


यहाँ अनादि अुदिद्या ( प्रको अपना मानना और स्व्रयंको 
जहे_्भुल जाना) को केलकी उपमा क्‍यों दी गई हे? सो कहते हैं--जैसे 
केलकी गांठमेंसे केलके अनेक पुर्ते फृटते जाते हैं, उसीप्रकर अज्ञान- 
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रूपी केलमें से राग-हं ष-तृष्णारूपी अनेक प्रकारके पुर्त फूटते रहते हैं, 
ओर उनका फल चौरासी लाखका अवतार ग्रहण होता है! 

यदि अपनी मानी हुई कोई बात आती है तो तुरन्त ही 'हां' 
कह्ठता है, और यदि अपनी मान्यतासे भिन्‍न बात कही जाय तो डंके 
की चोट बकार देता है। नर्ीकऋटा 


मोहका अर्थ है स्वरूपकी असावधानी॥। उसके द्वारा अनादिसे 
पशवस्तु मेरी है, पुण्य-पाप मेरे हैं, इसप्रकार जीव मानता है। ऐसी 


पराधीनदृष्टि होनेसे उसको स्वतंत्र होनेकी बात अच्छी नहीं लगती। 
तू प्रभु है. पूर्ण है, निविकारी है; उसकी श्रद्धा कर । स्वभावकी “हां 
भरनेसे अन्तरंगसे अनन्त बल आयेगा। 

शुभभाव भी आत्मस्वभावमें सहायक नहीं है। ऐसी समझके 
बिना मात्र पुण्यकी क्रिया की, और इसीलिये जो यह जीव अनन्त- 
बार नववें ग्रेवेयक तक गया उसकी श्रद्धा व्यवहारसे तो बहुत रपष्ट 
होती है, क्योंकि सम्पूर्ण व्यवहारशुद्धिके बिना नववें ग्रेवेयक तक जा 
नहीं सकता, किन्तु अन्तरंगमें प्रमार्थ श्रद्धात नहीं हुआ, इसलिये 
इसका भवश्नमण दूर नहीं हुआ | 

जैसे किसीने पहला घड़ा उल्टा रकखा हो तो उसके ऊपर 
रकक्‍्खे गये सभी घड़े उल्टे ही रहते हैं, इसीप्रकार जिसकी श्रद्धा 
विपरीत है उसका ज्ञान-चारित्र भ्री विपरीत होता है। इसलिये 
पहलेसे ही सच्चा स्वरूप समझनेकी आवश्यकता है| सत्यके समझसनेमें 
देर लगती है इसलिए कोई हानि नहीं है, किन्तु यदि जल्दों करके 
विपरीत मान ले तो हानि अवद्य होगी। 

बाह्य मान्‍्यताने घर कर लिया है, इसलिए जीवकों छोकिक 
प्रवृत्तिमें मिठास मालूम होती है और पुण्य-पाप रहित शुद्ध आत्मधमें- 
की मिठास मालूम नहीं होती; प्रत्युत वैसी बात सुनकर ब्राह्मद्रष्टि: 
वाले जोव निन्‍्दा, और दह्वष करते हैँ। | 
१3 
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यह जीव जितना समय परके लिये छूगाता है उतना समय 
यदि सपने लिये लगाए तो कल्याण हुए विना न इहें 
अनंतकांछमें यह महादुर्लभ मनुष्य भव मिला है, इसमें यदि कल्याण 
नहीं किया तो फिर कव करेगा ? 

यद्यपि पृण्यकों धर्म माननेका निषेध किया गया है, किन्तु पापसे 
वचनेके लिए पुण्य करनेका निपेध नहीं है। हां, पुण्यसे घोरे घीरे 
बआत्मगुण प्रयट होगा, ऐसी अनादिकाछोन विपरीत मान्यताका निषेध 
मोक्षमार्गमें हैं। अज्ञानी जीवोंने राग्रकी प्रवृत्तिको कर्तव्य मान रखा 
है | पुण्य-पापका भाव मुझे सहायक होगा, शरीर, मन, वाणी भेरे 
सहायक होंगे, परका मैं कुछ कर सकता हैँ, पर मेरा- कुछ कर 
सकता हैं, इसप्रकार परमें एकत्वकी मान्यतासे पुष्ठ हुई मोहरूप भ्रांति 
चली आरही है। इसलिये अनुकूलतामें राय और प्रतिकूलतामें हव प 
करके विकारभावमें एकत्वभावसे छीन होकर जो जीव प्रवृत्ति 
करता है, परमें कतृ त्वहप पराधीनताके द्वारा निर्मल दर्शन-ज्ञान- 
स्वभावसे छुटकर परवस्तुको निजरूप मानता हुआ राग-ह प-मोहमें 
एकत्वरुपसे लीत होकर परिणमन करता है, वह परसझय है, वह जीव 
अघर्मी है, अनात्मा है .ओर अपनी हिसा करनेवाला हैं। 





सुमयका अर्थ है बात्मा; उसका जो पूर्ण-पवित्र स्वरूप है सो 
समयसार है। आत्माके अनन्त-आनन्दसय शुद्ध पवित्र स्वरूपका 
निर्णय करना सो रुम्यकदर्शन है । यहाँ अन्धश्रद्धासे मान लेनेकी वात्त 
नहीं है, किन्तु भेदविज्ञान द्वारा मलीमाँति परीक्षा करके तिःसंदेह- 
रूपसे स्वरूपको मानना सो सम्यकृश्नद्धा है। 

आत्मामें मसके अवल्म्वनसे जो झुभ-अश्युभ वृत्तियाँ उठती हैं, 
वे आत्माका स्वल्य नहीं हैं। मन जड़ है, वह आठ पांखुड़ीके कमलके 
आकार वाला है, उसका स्थान हृदयमें है, जैसे स्पर्श इत्यादिको 
जाननेमें इन्द्रियाँ निमित्त होती हैं उसीप्रकार विचार करनेमें मन 
निमित्त होता है। वह वाह्म-स्थूल इन्द्रियों जैसा दिखाई नहीं देता ॥:- 
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॥ 


[ ९९ 
प्रदनः--तव फिर सन है, यह कैसे माना जायेगा? 


उत्तर+--यदि ज्ञान अकेला स्वतंत्र कार्य करता हो तो पराव- 
लम्बन न हो, और क्रम भी न हो, किन्तु जब विचारमें क्रम पड़ता है 
तब मनका निमित्त होता है । पाँच इन्द्रियोंके द्वारा जो विषयोंका 
ज्ञान होता है उन इन्द्रियोंके सम्वन्धका ज्ञानोपयोग बंधकर अन्तरंग- 
में विचार करने पर एकके वाद दूसरा क्रमपूर्वक विचार आता है, 
तब इन्द्रियोंमें प्रवृत्ति नहीं होती, तथापि विचारमे क्रम पड़ता है। 
वह परावलम्वनको सिद्ध करता है । वह परावलम्बन द्ृव्यमन है । 
वह विचारमें सहायता नहीं करता, किन्तु वह निमित्त मात्र है। ज्ञान 
अपने ज्ञानस्वभावके द्वारा ही जानता है । परवस्तु आत्माकी सहा- 
यता कर ही नहीं सकती । 


लोगोंमें आजकाल सच्चे तत्वकी बात नहीं चलती । धमेके 
नाम पर वहुतसा परिवतेन हो रहा है, कुछ लोग आत्माको देह 
और वाणीसे पृथक कहते हैं, किन्तु वह मनसे भी भिन्न है; संकल्प- 
विकल्परूप पुण्य-पापकी वृत्तिसे भी भिन्न है। वह परके आश्रयके 
विना स्वमें रहने वाला है, और स्वतंत्रतया सबको जानने वाला है, 
ऐसा नहीं मानते; इसलिए उनको धममका प्रारम्भ भी नहीं होता । घर्में _ 
वाह्ममें नहीं किन्तु ,_ अपनेमें ही है। जिसे यह ज्ञात नहीं है कि 
देह, वाणी और मनसे रहित धर्मस्वरूप आत्मा स्वयं ही है, जो पर- 
के ऊपर लक्ष रखता है, तथा यह मानता है कि पर सहायक होता 
है, परके अवलम्ब्ननसे लाभ होता है, वह झूठा हैं। निमित्त पर है, 
और परकी स्वसें नास्ति हें; इसलिए निमित्त परका कुछ नहीं 
करता, किन्तु स्वयं परावलम्बनमें ( रागादिमें ) रुककर हीन हो 
जाता है। जब वह विकार करता है तब जिस वस्तुकी उपस्थिति होती 
है उसको निमित्त कहा जाता है। निमित्त किसीको बिग्राड़ता अथवा 
सुधारता नहीं है, किन्‍्तु अज्ञानी जीव स्वयं अपनेको भूलकर परके 
ऊपर आरोप करता है। इन्द्रिय-विषयोंमें या स्री, मकान, आशभुषणां दिमे- 
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सुख नहीं है, किल्तुं स्वयं अज्ञानसे कल्पना करता है कि परमें सुख 
है, संयोगमें सुख-दुःख है। ख्री, पुत्रादि इसश्रकार चलें तथा इसप्रकार 
बोलें तो ठीक और इसप्रकार चलें तथा इसप्रकार बोलें तो ठीक 
' नहों, इसप्रकार अपनी रुचिके अनुसार अच्छे-वुरेकी कल्पना करता 
है । कहीं सुख-दुःख हृष्टिसे नहीं देखा मात्र कल्पनासे मान लिया हे । 
सुखका निर्णय मैंने कहाँ किया है, यह भी किसी दिच विचार नहीं , 
किग्रा, तथापि वहाँ शंका नहीं करता। विषयोंमें सुखकी कल्पना 
करना अरूपो भाव है, बह दिखाई नहीं देता, फिर भी बिना विचार 
किये उसको मान लेता हूँ । वहाँ यह तक नहीं करता कि आँखोंसे 
देखगा तभी मानू गा । परमें सुख हे, यह जिसप्रकार विपरोत ज्ञानसे 
निश्चय किया है, उसीप्रकार मन, इन्द्रिय, देहादि मेरा स्वरूप नहीं है, 
मैं सभीको जानने वाला हैं, मैं ज्ञानस्वर्प सदा परसे भिन्न हैँ, मैं 
क्षणिक विकारव्प नहीं हैं, मैं पूर्ण स्वतंत्र सुखरूप हैँ, ऐसा विचार पूर्वक 


यथार्थ निर्णय स्वतः ही कर सकता हैं। यथार्थ निर्णय करके उसमें 
एकाग्र होनेसे सच्चा सुख प्रगट होता है । 


यदि वततमानमें ही पूर्ण स्वतंत्रदशा प्रगट हो तो अविकारी 
इशा प्रगट हो, ओर अविकारी दशा हो तो अनंतत-आनंद दशा प्रगट 
हो। किन्तु वर्तंमानमें विकार है, इसलिए भेदज्ञानज्योतिके द्वारा राग- 
हें ष-मोहसे आत्माको पृथक्‌ करनेका प्रयत्न करना पड़ता है। 


एक बार सत्य श्रद्धा करनेसे भेदज्ञानज्योतिके द्वारा समस्त 
प्रद्धय और परभावसे मुक्ति होती है। यदि एक वार स्वतंत्र, स्व- 
समयको मान ले तो संसार न रहे। सम्यकज्ञान क्या है? यह अनंत 
कालमें कभी नहीं जाना और अज्ञाम भावसे धर्मेके वाम पर पापको 
कम करके पुण्यवन्ध किया, किन्तु उससे घधर्मे नहीं हुआ और इस- 
लिये भव-भ्रमण नहीं रुका । 


! मोह अनादि, अज्ञानहूपी केलस्तम्भके समान अनादि, अज्ञानरूपो केलस्तम्भके समान है। मोहका आर्थ 
है-स्वड्पमें आंति अर्थात्‌ निजकों भूछ जाना और प्रको अपना. 
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मानना, यही अनंत संसार्का कारण है। सम्मग्दशनके हारा उसका 
नाश होता है। - 

. श्रेणिक राजा क्षायिक सम्यक्त्वी थे। ग्रृहस्थदशामें यथार्थ 
: स्वरूपकी प्रतीति हो सकती है। श्रेणिक राजा अभी पहले नरकमें हैं, 
वहाँसे निकलकर मनुष्य भव प्राप्त करेंगे और आनेवाली चौवीसीके 
प्रथम तीर्थकर होंगे । उन्होंने चारित्र न होने पर भी एकावतारित्व 
प्राप्त किया। पहले भज्ञान अवस्थामें नरकायुका बन्ध हो गया था, 
उससे मुक्त नहीं हुआ जा सकता। किन्तु तब साक्षात्‌ तीर्थंकर 
परमात्मा महावीरस्वामीके निकट भात्मप्रतीति होनेके बाद शुभ राग 
उत्पन्न हुआ और उसमें तीर्थंकर नामकर्मका बंध हुआ | ऐसा उच्च 
पुण्य सम्यग्हष्टिके ही बँधता है। 


मैं पृण्य-पापके विकारसे भिन्न है, राग मैरा स्वरूप नहीं है। 
'शभराग आत्मघमंमें सहायक नहीं है, क्योंकि वह विकार है जो कि 
अविकारी स्वरूप धर्ममें सहायक नहीं होता; ऐसी समझ जिसको 
होती है उसको तीर्थंकर नामकर्म सहज ही बँध जाता है। श्रेणिक 
राजाके कोई व्रत अथवा चारित्र नहीं था तथापि मैं परका कर्ता 
नहीं हूँ, मात्र ज्ञाता ही हैं, ऐसी श्रद्धाकें व वे एकावताओ है| बल्से वे एकावतारी हो 
गये, वे भविष्यमें तीर्थंकर होंगे । उनके अंतरंगमें निश्चय स्वरूपका 
यथार्थ भाव था, परका स्वामित्व नहीं था, भर इसलिये एकावता- 
रित्व हुआ। यह मात्र सम्यग्दशेनकी ही महिमा है। उसके बिना 
अनंतबार धर्मके नाम पर ब्रतादि क्रियाएँ की, घरीरमें कांटे लगाकर 
उसे जला दिया जाय तो भी कोध नहीं करे, ऐसी क्षमा रखने पर भी 
धर्म नहीं हुआ, मात्र शुभभाव हुआ। इतना करने पर भी आत्मा, 
मन, वाणी, देहसे पर है, पृण्य-पापके विकल्पसे रहित है; ऐसी 
श्रद्धा नहीं जमी। ४ 


अनादिसे परसें कर्ता-कर्मवप प्रवृत्तिसि पराधीन हो गया, 
स्वाधीन नहीं रहा । अपने स्वाभाविक दर्शन, शान, चारित्र भावकी 
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एकतासे छूटकर परदव्यके आश्रित होनेवाछा जो विकार, पुण्य-पाप- 
मोह भाव है वही मैं हैँ, इसप्रकार उसमें एकत्ववुद्धि करके प्रवृत्ति 
करता है, परके स्वामित्वसे परद्रव्यकी प्रवृत्तिमं लीन होकर प्रवृत्त 
होता है। इसप्रकार कर्मके फलमें अटक रहा है। परको अपने साथ 
एकरूप माननेवालला जाननेवाला और रागादिरूपसे परिणमन करने 
वाला 'प्रसम्रय” है, अशुद्ध अवस्थावाला है। आत्मा अकेला हो तो 
अशुद्धता नहीं आ सकती, किन्तु पुदुगलकर्मका निमित्त है, इसलिए 
उसके आरोपसे अशुद्ध अवस्था कहलाती है। मुलू द्रव्यमें अशुद्धता 
घुस नहीं गई है। स्वभावसे देखें तो वर्तमान क्षणिक अशुद्धताके 
समय भी आत्मा शुद्ध ही है। सोचा सौटंची ही होता. है। परधघातुके 
संयोगके समय भी वह सौटंची शुद्ध था, इसलिये वह शुद्ध हो सकता 
हैँ। जब सोनेमें ताँवा मिला हुआ था तव भी ताँवा सोनेका नहीं 
था, इसलिए वह उससे अलग किया जा सकता है। उसीमप्रकार 
परक्के निमित्तसे रहित स्वाभाविक वस्तुके ऊपर लक्ष करने पर जीव 
क्षणिक विकार दूर कर सकता है। अखण्ड ग्रुणकी भ्रतीतिके विना 
विकारका नाशक हूँ, ऐसी श्रद्धाके अभावसे मैं पुण्यवाला हूँ, विकारी 
हैं, न्यून हूँ ऐसा मानकर पुण्यादि परका आश्रय ढूंढ़ता है। यदि 
इस विपरीतद्ृष्टिकों बदरकूकर पूर्ण-पवित्र स्वभावका लक्ष करे तो 
परमात्मदशा प्रगठ होती है कै [हट दब) 2 
“पुदुगल कर्म भ्रदेश (स्थित है” इसका अधे है कर्म विपाक्ें 
युक्त होना । जेसे चावल पकते हैं, ब॒क्षमें फल लगते हैं, उसीप्रकार 
कृर्म॑ परमाणुमें विषाकरूपी फल देनेकी शक्ति प्रगट होती है तब 
अज्ञानी उसमें |राग-हव षभावसे युक्त होता है, उसको अपना स्वरूप 
/मानता हैँ और उसमें उसकी प्रवृत्ति-स्थिरता होती हैं। इसलिये यह 
'पुरसमय" अधर्मी है, ऐसा जानता चाहिए। सम्भव हूँ यह वचत कठोर 
मालूम हों, किन्तु वे सच्ची वस्तुस्थितिको दिखाते हैं, इसलिये सत्य 
हैं। जिसने चिजको स्वतंत्र, निर्मल ठोक नहीं माना उसने परको 
ठीक माना हैं और इसलिये निजको भृंडकर वह परके रायपनें 
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यदि यह बात सूक्ष्म मालूम हो तो पूर्ण ध्यान रखकर समझना 
चाहिये, आत्मा सूक्ष्म है इसलिए उसकी बात भी सूक्ष्म ही होती है। 
एक “'स्वकी समझ के विना अन्य सब अनंतबार किया है। आत्माकी 
प्रम स॒त्य बात किसी ही विरले स्थानपर सुननेको मिलती है, यदि 
कोइ धर्म सुनने जाये तो वहाँ कथा कहानियाँ सुनाई जाती हैं, वाह्य- 
की प्रवृत्ति बताई जाती है, बाह्य क्रियास्ते संतोप मनवाकर धर्मके 
स्वरूपको शाक-भाजीको भांति सस्ता वता दिया गया है। जो बात 
अनन्त कालमें नहीं समझी गईं उसे समझनेके लिये तुलनात्मक वृद्धि 
होनी चाहिए। लौकिक बात और लोकोत्तर बात बिल्कुल भिन्‍न होती 
है। यदि यह बात जल्दी समझमें न आये तो इन्कार मत करना, 
जो अपना स्वाघीन स्वरूप है वह ऐसा कठिन नहीं हो सकता कि 
समभमें ही न आये, मात्र सत्‌ समझनेका प्रेम चाहिए। आचार्यदेवने- 
कहा है कि मैं अपनी ओर तुम्हारी आत्मामें सिद्धत्व स्थापित करके 
यह तत्त्व वतलाता है । 29779 99 

अनजान व्यक्तिको ऐसा लगता है कि प्रतिदिन एक ही बात 
क्यों की जाती है। किन्तु अरे भाई! आत्मा तो सभीको जानने- 
वाला है, परका कर्ता नहीं हैं। अजीवके ऊपर किसी आत्माकी 
सत्ता नहीं चलती | भगवान आत्मा तो परसे भिन्न, ज्ञाता, साक्षी, 
अरूपी है देहादि, जड़-रूपी हैं, उतका कार्य अरूपो जीव कभी नहीं 
कर सकता | ऐसी 'दो और दो चार जेसी स्पष्ट बात बुद्धिवालों- 
को कठिन कैसे रूगती है? रूपीका कार्य अरूपीके नहीं होता, क्‍यों- 
कि दोनों पदार्थ त्रिकाल भिन्न हैं। एक जीव दूसरे जीवका किसी 
समय कुछ नहीं कर सकता । 

लोग कहते हैं कि जेसी इच्छा की जाय उसीप्रकार जड़की 
क्रिया. होती हैं, वह स्पष्ट दिखाई देती है। किन्तु यही विपरीतद्ृष्टिका 
भ्रम है। “मैं करता हूँ, मैं करता हूँ,” यही मान्यता ज्ञान है। ज़ेसे 
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गाड़ीके नीचे चलछता हुआ कुत्ता ऐसा मानता है कि गाडी भेरे द्वारा 
' चल रही है, उसी तरह जीवको देहसे पृथकक्‍्त्वका-साक्षीपनेका भान 
नहीं है, इसलिये परका कर्ता होकर ऐसा मानता है कि “ मैं करता 
हूँ. मैं करता हैं।” शरोर अनन्त परमाणुओंसे घना हुआ है। 
छसका परिणमन तेरे आधीन नहीं हैं । शरीर, मन, वाणीसे आत्मा 
पृथक है, ऐसा न मानकर परमें एकत्वबुद्धि करके विऋरकों अपना 
सानकर जीव रागरूपसे परिणमन करता है, उसको 'प्रसमय” बताया 
गया है । 

भावार्थ--जीव नामकी वस्तुक्रों पदार्थ कहा हेँ। "जीव ” शब्द 
जो अक्षरोंका समृह है सी पद हे, और उस पदसे जो द्रव्य-पर्याय- 
रूप अनेकान्तपना निश्चित किया जाता है सो पदार्थ हे । 


आत्मा पर-अपेक्षासे नहीं है, और स्व-अपेक्षासे है, यह अनेकांत 
है । प्रत्येक पदार्थ स्व-अपेक्षासे है सो 'अस्ति' और पर-अपेक्षासे नहीं 
हैं सो 'नास्ति' है । प्रत्येक वस्तुमें ऐसे दो स्वभाव हैं | जो स्व- 
अपेक्षासे हैं वह यदि पर-अपेक्षासे हो जाय तो स्वयं पृथक्‌ न रहे । 
और जो पर-अपेक्षासे नहीं हे, उसीप्रकार स्व-अपेक्षासे भी नहीं 
है, ऐसा माना जाये तो स्वका आभाव हो जाय । छकड़ी रूकड्ीकी 
ही भपेक्षासे है, और दूसरी अपेक्षासे “नहीं हैँ । इसप्रकार रूकड़ीको 
देखकर निदचय होता हैँ । इसीप्रकार अस्ति-नास्ति दोनों एक पदार्थ- 
के स्वतंत्र धर्म हैं । 

गुड़ शब्दसे गुड़ पदार्थका निश्चय होता हे । शब्दमें पदार्थ नहीं 
हैं । इसीप्रकार जीव शब्द जीव वस्तु नहीं है, और जीव पदार्थमें 
शब्दादि नहीं हैं। यहाँ जीव शब्द कहा है, उसके द्वारा जीव पदार्थ- 
का द्वव्य-पर्यायस्वर्पसे निश्चय किया जाता है । उसे सात बोलोंमें 
कहा हैं:-- 
२ 6 ) प्रत्येक आत्माका स्वतंत्र द्वव्य-पर्यायरूपसे अनेकान्तपना 
निद्चित किया जाता हैं । 
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(२) जीव पदाय॑ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमयी सत्तास्वरूप है । 
क्षण-क्षणमें एकके वाद एक पर्याय बदछूकर नित्य स्थिर रहता है। 

(३) दरशन-ज्ञानमयी चेतनास्वरूप है। 

(४) द्रव्य. अनन्त ग्रुणमयी, अनन्त घर्मस्वरूप होनेसे 
गुण-पर्याय वाला है। 

(५) स्व-परको जाननेवारा स्वभावसे अनेकाकारूप एक 
है, अर्थात्‌ अनेकको जानकर अनेकरूप नहीं हो जाता । 

ठ्र्य (६) और वह आकाशादिसे भिन्न, असाधारण चेंतन्य- 
गुणस्वरूप, है । 

( असाधारण थर्थात्‌ परसे भिन्‍त ग्रुण। यह उसका स्थुरू 
अर्थे है। असाधारण गुणका सुक्ष्म अर्थ ऐसा है कि ज्ञानगुणके अतिरिक्त 
अनन्तगुण जो आत्मामें हैं वे सब निविकल्प हैं, वे स्व-परको नहीं 
जानते । मात्र. एक ज्ञानगरुण ही स्वको और स्वसे भिन्‍न समस्त अपने 
गुण-पर्यायोंको जानता है, इसलिये असाघारण है। ) 

(७) अन्य द्रव्यके साथ एवक्षेत्रमें रहने पर भी वह अपने 

स्वरूपको नहीं छोड़ता, ऐसा जीव नामक पदार्थ “समय है। जब 
वह अपने स्वभावमें स्थिर रहता है अर्थात्‌ स्वमें एकत्वरूपसे परि- 
णमन करता है तब तो ' स्वसमय ' है और जब परमें एकत्वपनेसे लीन 
होकर राग-हूं पलू्पसे परिणमन करता है तब “प्रसमय ! हैं । 
रा इसप्रकार जीवके हिविधृत्व होता हैं। अब समयके ह्विविधत्त्व- 
में आचार बाधा बतलाते हैं। मैं पुण्य-पापरहित निर्मेल हूँ, ऐसा मान- 
कर जो ठहरना है सो स्वसमयरूप सोक्षभाव है और पर मेरे हैं ऐसा 
मानकर पुण्य-पापके विकारी भावका कर्त्ता होकर उसमें परिणमित 
होता है-स्थिर होता है सो वह प्रसमयरूप बंधभाव है। 

जीवमें जब मोक्षभाव होता है तब बंधभाव नहीं होता । 
जीव स्वभावसे एकरूप है तथापि उसे दो प्रकार बतलाना सो दोष है। 
१९॥ 
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छः 
ल्‍्परी 
| आज | 


शान, श्रद्धा, स्विर्ताब्प एक ही प्रकारते रहना ठीक हैं। 
इसलिये अपना जैसा स्वरूप हैं वसा एकत्व समझकर प्राप्त कर लेना 
ही सुन्दर है, जौर उससे विपरोतता झोमारूप नहीं हैं। इस अर्घधकी 


याया निम्न प्रकार हैः 
एयचणिव्छयगओ समझो सज्ल् झुन्दरों छोप। 
वंधकहा एयते तेण विसंवादिणी होई ॥ 


एकतनिश्चयमत+ समय सत्र छुन्द्रों छोके । 
चन्‍्धक्षथकरवे तेन विसंवरादिनी भवति ॥ ३ ॥ 


<टे न झट 


लर्थे:--एकत्व-निर्चयको प्राप्त जो समय है वह लोकमें 
संवत्र सुन्दर हू, इचाल्य एकत्दन दुश्च्क साथ वन्धरक्ा कया विख॑- 
वाद-विरोघ करनदाला हू। 

इस गायामे बहुत्त बड़ी गहरी बात है, छपार रहस्य भरा 

। प्रत्येक गाया मोल्रका बम्मोष मन्त्र भरा 

नहा का सकतदा। लिद्धक ४-५१ गाड़ा बनाज पैदा हांता हू उसके काम 
करने वाला थोड़ा छनाज ले जाते हैं, किन्तु जहाँ हदारों मन अनाज 
पंदा होता हैं उसके काम करनेवाले मधिक ले जाते हूँ। इसीप्रकार जिसके 
सत्ति-ध्रतज्धाव सन्पक्त होता है, उसके कमक निर्मे्वाके पाकर्मेसे 


/ $2/॥ 

















दल पफिन्टजरज श्याच्य्ल््िट्ि लि >> ५ दात्मगद 
झानकान (सुपक्यानदे ) झदज् वोतरागदशानें परदात्म- 


दर 
विराज रहे हैं। इमेसभारें उनकी चविव्यब्दनि उद्नज छटती है हजारों 
अंज़ हू हु। दमसभाम उसका दिव्यब्दनि हल छूथता हूं। हजार 
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धर्मात्मा संत मुनि उसका छाभ ले रहे हैं। पहले भरतक्षैत्रमें भी ऐसा था। 


विक्रम संवत्‌ ४९के छूगरभग श्री भगवान कुन्दकुन्दाचायदेव 
भरतक्षेत्रसे महाविदेहलक्षेत्रमे श्री सीमंघर मगवानके पास गये थे, क्षेत्रम श्री सीमंघर भगवानके पास गये थे, वहाँ 


आठ दिन रहकर श्रवण-मनन करके भरतक्षेत्रमें वापिस आए और 
“ सूमयसार,' “प्रवचनसार ” इत्यादि शाल्योंकी रचना की | भगवान- 
के पास श्री कुन्दकुन्दाचार्य गये थे, वह बात सत्य है। साक्षात्‌ तीर्थद्भूर 

भगवानके श्रीमुखसे निकछा हुआ “समयसार ” का भाव उनने ४१५ 
गाथाओंमें सूत्ररूपसे गुथा है। वर्तमावच काछके जीव उनका कहा 
हुआ समस्त शासत्र॒ज्नान सम्पूर्ण भावसे समझ नहीं सकते। जिततेगें 
अपना पेट पूरा भरे उतना ग्रहण कर सकते हैं; सम्यकश्रद्धा तो पुर्णतया 
कर सकते हैं। उनके जेसा चारित्र नहीं पाल सकते, किन्तु एकावतारी 
हो सकनेके लिए वैसी सामथथ्यं वर्तमानमें भी है। अपनी तैयारीके 
बिना कौन मानेगा और उसे स्वयं जाने बिना क्‍या खबर पड़ सकती 
है? घीकी प्रशंसा सुनने वाला धीका स्वाद नहीं जानता, और 
खानेवालेको देखनेसे भी घीका स्वाद नहीं बाता, किन्तु स्वयं घी- 
का लौंदा मु हमें डाछकर एकाग्र हो तो उसके स्वादका अनुभव कर 


सकता है। उसीप्रकार अतीरन्दरिय-आननन्‍्दरूप आत्माकी प्रशंसा सुने 


अथवा उसकी कथा सुने तो उतने मात्रसे उसका आनन्द नहीं आता, 
ओर उस वस्तुके जानकार जीवको देखे तो भी खबर नहीं पड़ती, 


किन्तु उसे जानकर स्वरूपलीनताके द्वारा स्वयं अनुभव करे तव उसके 


आनन्दका अनुभव कर सकता हुं । 

आत्माका सतुस्वरूप भलीभाँति श्रवण करना चाहिये, श्रवण 
करनेके वाद उसका गृढ़ भाव अन्तरंयमें प्राप्त करके वस्तुका स्वयं 
निर्णय करके अनुभव करना चाहिये । उसके लिए विशेष निवृत्ति लेना लेना 
चाहिए, वारम्वार स्वाष्याय और चर्चा करनी चाहिए। इससे उक- 


ताना नहीं चाहिये। वारहवें स्वयरमें से देव भी बड़े प्रण्यकी समृद्धिको 


छोड़कर यहाँ मनुष्य-लोकमें धर्मभवण क्रनेको आते हैं. स्वयं ज्ञानी 
होने पर भी तत्त्वकी रुचिमें विशेष निर्णय करने ओर तीर्थंकर भग 
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वानकी वाणी सुननेके लिये वे धर्मंसभामें आते हैं। ह 
यहाँ यह कहते हैं कि जो स्वाश्रय है सो सुन्दर है, किन्तु परा- 
श्रयमें बंबन होनेसे वह असुन्दर है। लछोकमें कहा जाता है कि 
“प्राधीन सपनेहु सुख नाहीं। ” स्वाधीनतामें दूसरेक्ा सुख नहीं 
ताकना पड़ता । एकत्वदशा कितनी सुन्दर है! कर्मेसंवन्धके विकारका 
कथन विसंवाद करने वाला है। एकमात्र चिदानन्दकी वात सुन्दर है, 
और परके साथ बन्धनभावकी कथा असुन्दर है। एकमें बन्ध नहीं 
होता । परवस्तुके संयोगसे, पराश्चयसे वन्‍्ध होता है। आचाय॑ कहते 
हैं कि चंतन्‍य भगवान आत्माको हीन या परकी उपाधि वाला कहंना 
पड़े यह बात शोभा नहीं देती, किस्तु क्या किया जाय ! अपनी भूलसे 
बन्धनभाव हैं, इसलिये ऐसा कहना पडता है। 
सर्वेज्ञ भगवानने आत्माको शक्तिकी अपेक्षासे सबका ज्ञाता होनेसे 
४ महान ” कहा है। इसलिये “पर मुझे हैरान करता है ऐसा जो 
मानता है उसको यह बात्त ज्योभा नहीं देती | तेरी अपार सामथ्ये- 
की महिमा गाई जा रही है। श्रीमद्‌ राजचन्द्रने कहा है कि:-- 
४जे पद श्री स्ज्ञे दीठु ज्ञानमां, 
श्कही शुक्या नहिं पण ते श्री भगवान जो। 
तेह स्वरूपने अन्य वाणी से शु कहे ? 
' अनुभवगोचर मात्र रह्ं ते ज्ञान जो॥ 
( अपूर्वे अवसर, ग्राथा-२० ) 
आत्माका अरूपी निर्मे७ ज्ञानानन्द स्वरूप साक्षात्‌ केवलज्ञानमें 
भगवानने जाना है, वह स्वरूप लक्ष्यमें पूर्ण होने पर भी वाणीसे 
पूरा नहीं कहा जा सकता । ऐसा भगवान आत्मा सत और इन्द्रियों- 
के अवलूम्बनके बिचा केवल अन्तरंगके अनुभवसे ही जाना जा- 
सकता है । 
* लोकमें कहा जाता है कि सुझ जैसा कोई बुरा नहीं है, कितु- 
ऐसे क्यों नहीं -कहता कि मुँझ्न जसा कोई - सला नहीं है? : कोई 
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किसीका बुरा नहीं कर सकता । स्वयं अपनेमें बुरा भाव कर सकता 
है, और उससे अपना ही अहित होता है। आचार्यदेव कहते हैं कि 
स्वतंत्र चेतन्यस्वरूप निजमें एकरूप है, उसमें बन्धपनेकी बुरी बात 
करना लज्जाजनक है। संसारमें परको बुरा कहकर आतननन्‍्द माना 
जाता है, तब आचायंदेवकों आत्माको विकार और बंघन वाल कहने- 
में लज्जा मालूम होती है। संसारमें परिभ्रमण करने वाला बुराईमें- 
विकारमें पूरा होना चाहे तो भी उसमें पूर्ण नहीं हो सकता, क्योंकि 
विकार आत्माका स्वरूप नहीं है, एकतत्त्वप्ें बन्ध कहने पर स्वतंत्रता- 
के ऊपर प्रहार होता है। भाई, हृष्टिकों बदल, स्वतंत्रताकी ओर 
देख तो वंघत नहीं रहेगा। एकत्त्व-निइचयको प्राप्त स्वतंत्र सिद्धदशा- 
में स्थित रहता है, सो तो सुन्दर है, कितु परमें एकत्वरूप हृष्टिको 
प्राप्त संसारदशामें-बन्धदशामें है जो कि असुंदर है। कु० 


लोगोंमें ऐसा कहा जाता है कि ससुरालके नामसे जमाईकी 
पहचान होना लज्जाजनक है। वह स्वयं जिसकी संतान है उस 
पिताके नामसे पहचाना जाय तो ठीक हैं; उसीप्रकार भगवान आत्मा 
अपनी सजातीय संतान, निर्मल पर्याय जो शुद्धात्मा है उसके संबंधसे 
पहचाना जाय तो यथार्थ है, कितु कर्मके निमित्तसे विकारी पर्यायके 
द्वारा पहचाना जाय तो यह बहुत बुरी बात है। बंघंभावके द्वारा 
पहचाने जानेमें तेरी शोभा नहीं है। अन्तरंगसे निर्मेल दर्शत-ज्ञान- 
चारित्रका प्रवाह बहता है, उससे आत्माकी पहचान होना सुन्दर है, 
किन्तु पराधीनता-कर्लंकके द्वारा पहचान होना सुन्दर नहीं है। 


सर्वेज्ञ भगवानने देखा है कि इस जगतुम्में यह वस्तुएँ अनादि- 
अनंत और, भिन्न भिन्न रूपसे विद्यमान हैं-जीव, पुदुगल, धर्मास्तिकाय, 
अधर्मास्तिकाय, आकाश और काल, इन छह द्रव्योंमेंस एक आत्मा- 
के ही संसाररूप वन्धन है। विभावरूप परसमयत्व विरोधरूप है। 
शुद्धस्वरूपमें स्थिर होना सो स्वसमय्र है, और पर मेरे हैं ऐसा मान- 
कर परमें .स्थिर होना सो प्रसमय है। आत्मा वस्तु एक है और उसमें 
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अवस्थायें दो हैं,-निर्मेल और मलित। ऐसे परके संबंधकी विकारी 
दशायुक्त आत्माको समझना सो झंझटमें डालने वाली बात है ।४ 
एकत्व-निश्चयको प्राप्त जगतके संपूर्ण पदार्थ शोभाको प्राप्त 
होते हैं। आत्मपदार्थ अनादि-अनंत-स्वतंत्र है, उसे परके सर्वंघसे 
वन्धनवाला कहना, कमेके आधीन कहना सो पराधीनत्ता है, स्वतंत्रता- 
को लटनेका भाव है। जैसे गायके दोनों परोंके बीचर्मे डेंगुर 
(लकड़ी ) डाला जाता है तब ऐसा समझा जाता है कि यह गाय सीधी 
नहीं है, इसीप्रकार भगवान चेतन्यतत्व स्वतंत्र है, वह कर्मके डेंग्रुर- 
से बंधनभावसें रहता हूँ । उसे ज्ञानी कभी भी ठोक नहीं मानता। 
पृष्य अच्छे हैं, शरीर भादिकी अनुकुलता अच्छी है, यों कहना चेतस्य- 
के लिये शोभाकी बात नहीं है ) पराधीनताको लाभरूप मानना 
शोभनीक नहीं है । वन्धकथा स्वयं विरोधवाली नहीं हे, कितु आत्मा 
बंधन वाला हैं इसप्रकारको मिथ्या मान्यता विशोेध वाली है, क्योंकि 
संयोगी पदार्थ तो क्षणिक हैं । भात्मा सब संयोगसे पृथक ही है। 
तथापि भिन्नता और स्वतंत्र तत््वको भूलकर प्रका आश्रय मानना 
ठीक नहीं है । गणस 
साधारण-लोकिक नीतिमें मानने वालेको भी किसी अनीति-. 
का आदर नहीं होता । लौकिक नीतिमें पूर्ण-अच्छे कुछका कोई पुत्र 
यदि नीचके घर जावे तो पिता उससे कहता है कि “भाई! अपना 
कुल जैसा है उसे यह कुशीरकूका साथ शोभा नहीं देता, यह बात 
अपने कुछ भौर जातिके लिए कलंकरूप हे; उसीप्रकार त्रिकोकी- 
नाथ पिता संसारमें अटके हुए आत्मासे कहते हैं कि "तेरी सिद्धकी 
जाति है; जड़-देहादि, पुण्य-पाप विकारमें रहना तुझे शोभा नहीं देता। 
जो लोग भनीति करते हैं उन्हें भी नीतिके नामकी ओोट 
लेनी पड़ती है, और वे कहते हैं कि क्या हम झूठ बोलते हैं? इस- 
प्रकार नीतिकी ओटके विधा जगतका काम नहीं चलता। जिसके 
साधारण नीति ओर सज्जनता है उसे कुशील शोभा नहीं देता । 
किसी भी प्रकारकी अनीति कलूंकरूप है । औद जब कि लौकिक नीति- 
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में भी ऐसा है तब आत्माके लिए उत्कृष्ट लोकोत्तर नीति तो 
आवश्यक है ही । उसे भूलकर बन्धनके प्रति उत्साहित होकर,कहे कि 
मैंने पुण्य किया, परृण्यके फलसे बड़ा राजा होउँगा, देव होऊंगा, 
संसारमें ऐसी व्यवस्था करूंगा, वैसा करूँगा, इत्यादि; सो सब 
कलंकरूप है ।“ 

अब “समय ' शाब्दसे, सामान्यरूपसे (भेद किये बिना) सर्वे 
पदार्थ कहा जाता है, क्योंकि व्युत्पत्तिके अनुसार 'समयते ” अर्थात्‌ 
एकीभावसे अपने गुण-पर्यायोंको प्राप्त होकर जो परिणमन करता है 
सो 'समय ' है। प्रत्येक पदार्थ अपने गुण और अवस्थाको प्राप्त होकर 
नित्य-प्रूव रहता है, सो समय है। (*%्आंत्म 

जगतमें इन्द्रियग्राही पदार्थ पुदुगल-अचेतन हैं। जो दिखाई देता 
है वह जड़की स्थूल अवस्था है, क्योंकि मूल परमाणु इन्द्रियोंसे नहीं 
जाना जा सकता । परमाणमें भी प्रतिक्षण अवस्था बदलती रहती है। 
रोटी, दाल, भात इत्यादिमें रजकणता स्थायी रहती है, और अवस्था 
(पर्याय ) बदलती रहती है। रजकण स्वतंत्रब्पसे रहकर अपनी 
अवस्थाको बदलते हैं; उनके जो वर्ण, गूंघ, रस, स्पर्श गुण हैं वे 
स्थायी बने रहते हैं। इसी प्रकार जीव भी अनन्त गुणोंसे युक्त, स्थिर 
रहकर अपनी अवस्थाकों बदलता रहता हूं । 

लछोकमें छह पदार्थ हैं; वे यहाँ कहे जाते हैं :-- 

१--धर्मास्तिकाय-यह भनादि अनन्त पदार्थ है, भख्पी है, 
छोकाकाश प्रमाण है, एक अखण्ड द्रव्य है। यह द्रव्य स्वयं गमन नहीं 
करता, किन्तु जीव-पुदुगलको गमत करनेमें निमित्त है। जैसे मछली: 
को गमन करनेमें जल निमित्त है, उसीप्रकार यह धर्मे्रव्य है। 

२---अधर्मा स्तिकाय--यह द्रव्य लोकाकाश प्रमाण है, और जीव- 
पुदगलको गतिमेंसे स्थितिझुप होनेमें निमित्त है। जेसे पथ्िकको वृक्ष- 
की छाया ठहरानेमें निमित्त है! 


३--आकाझा स्तिक्लाय--यह अनन्त क्षेत्रह्पी अरूपी पदार्थ 
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अनादि-अनन्त है, जो कि उर्वेव्यापक है, अचेतन है। इसके दो भेद हैं- 
(१) झोकाकाश (२) अछोकाकाड | 

( अ )-धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, पुद्यल, कालाणु और जीव 
जीव जितने क्षेत्रमें रहते हैं उलने क्षेत्रतों छोकाकाश कहा है! 

(व)-लोकाकाशके अतिरिक्त अनन्त आकाशकों अलछोकाकाश 
कहते हैं । । 
लोग जिसे आकाश कहते हैं वह वास्तविक्त आक्राश नहीं है, 
क्योंकि आाकादद्रव्य तो मल्पी है, और जो यह दिखाई देता है वह 
आकाशमें केवल रंग दिखाई देता है, जो कि प्रमाणुकोी अवस्था है । 
बाकाशके वर्ण, गन्ध, रस, स्पर्श नहीं होते । 

४--कारू--यह एक अछूपी पदार्थ हैं। चौदहराजु छोकमें 
असंख्यात कालाणु हूं । 

यह चार ([ घर्म, अधघर्म, आकाश, काल ) अबूूपी द्रव्य हैं, जो 

कि युक्ति और च्यायसे जाने जा सकते हैं । 

५--पुदूगछू--पुदु न पूरण, एक दूसरेमें मिलना और गछ >जुदा 
होना। अथवा पुदु+गरल- जेसे अजगर अपने पेटमें मनुष्यकों गल 
( छील ) जाता है, उसीप्रकार अरूपी-चेतन्यपिंड आत्माने शरीरकी 
ममता की, इसलिये शरीरके रजकणके दलमें, सारे शरीरमें ऐसा व्याप्त 
हो रहा हूं कि मानों शरीरने आत्माकों निगल लिया हो, और वह 
ऐसा ही दिखाई देता हैँ । अनज्ञानीकी दृष्टि मात्र देहादिके _ऊपर 
होती हैं, जब ज्ञानीकी हष्टि देहादिसि भिन्न अरूपी-चेतन्यके ऊपर 
होती है । प्रत्येक रजकणमें वर्ण, यन्‍्ध, रस, स्पर्शकी अवस्था 
बदला करती हे-घढावढ़ी हुआ करती है । जड़-देहादि पुदुंगलकी 
अवस्थाकी व्यवस्था जड़ स्वयं ही करता हैं । जो देहादि स्थूछ 
परमाणुओंका समूह बदलता दिखाई देता है उसमें प्रत्येक मुछपरमाणु 
भी अपनी अवस्थामें वदरूता है। यदि सूक्ष्मपरमाण अकेले न बदलते 
होते तो स्यूल आकार कैसे वदरूता ? इसलिये अनादि-अनन्त रहते 
हए अत्रस्थाको वदलनेका स्वभाव प्रदयलका भी है । 
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६-जीवद्रज्य--यह अरूपी चैतन्यस्वू्प है। जानना-देखना इसका 
लक्षण है । ऐसे जीव अनन्त हैं । प्रत्येक जीव एक सम्पूर्ण द्रव्य है, 
इसलिये सम्पूर्ण ज्ञान उसका स्वभाव है; जिसे वह प्रगट कर 


सकता है । 

जगत्‌ में जो जो पदार्थ हैं उन सबको जाननेकी ज्ञानकी 
सामथ्थ्यं होती है, और किर वह ज्ञानस्वरूप-चेतन्य १र पदार्थके लक्षणसे 
भिन्न है, वह भी यहाँ बताना है। जबकि यह खबर रखता है कि घरमें 
क्या क्‍या वस्तु है, तो लोकरूपी घरमे भी क्या कया वस्तुयें हैं यह भी 
जानना चाहिये । मुझसे भिन्न तत्त्व कितने और कंसे हैं यह जाननेकी' 
आवश्यकता है । यथार्थ लक्षणसे निजको भिन्न नहीं जाना, इसलिये 


दूसरेके साथ एकमेक मानकर अपनी पृथक जातिको भुर गया है। 


जिसे सुखी होना हो उसे पराधीनता और आकुलता छोड़कर अपनो 
स्वाधीनता तथा निराकुलता जाननी चाहिये । 


“ लोक्यंते जीवादयों यस्मिनतु स छोक: । ” अर्थात्‌-जिस स्थानसें 
छह पदार्थ जाने जाते हैं वह छोक है। और जहाँ जड़-चेतन्य इत्यादि 
पांच द्रव्य नहीं हैं, किन्तु मात्र आकाश है वह जलोकाकाश है। लोकमें 
अंनन्‍्त जीव, अनन्तानन्त परमाणु इत्यादि छहों द्रव्य हैं। वे सब द्रव्य 
'निरचयसे एकत्व-निश्चयको प्राप्त हैं । उनमें जीवको ही बंधभावसे 
दित्य आता है, वह विसंवाद उत्पन्न करता है। प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र है 
इसलिये वह अपनेमें स्वतंत्र, पृथक्‌ स्व-एकत्वरूपसे प्राप्त है । वह 
सुन्दर हैं, क्योंकि अन्यसे उसमें संकर, व्यतिकुर इत्यादि दोष भा 
जाते हैं । 

चौदह राजुके लोकरूपी थेलेमें प्रत्येक पदार्थ त्रिकाल भिन्न 
भिन्न विद्यमान हैं; यदि उनकी खिचड़ी (एकमेक) हो जाय तो संकर- 
दोष आ जाता है । 

“सर्वेषां युगपत्‌ प्राप्तिस्संकर:” अर्थात्‌ एक काल्‍में ही एक 
कस्तुमें सभी धर्मोंकी प्राप्ति होना सो संकरदोष है । 

१५ ] 
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८ प्रस्परविषयगमन व्यतिकर: ” अर्थात्‌ परस्पर विषय-गमनकों 
व्यतिक्र दोप कहते हैं । 

यदि एक वस्तु दूसरी वस्तुमें मि्ल जाय तो वस्तुका” ही 
अभाव हो जाय । प्रत्येक पदार्थ परथक् पृथक है, ऐसा कहनेसे आत्मा 
परसे भिन्न है. ऐसा भी समझना चाहिये; उसे पृथक्‌, स्वतंत्र, शुद्धरूपमें 
समझना ही ठीक हें ! कर्मके निमित्तका आश्रय वाला तथा विकारी- 
रुपसें समझता ठीक नहीं हैं । 

घर्मास्तिकाय आदि चार द्रव्य त्रिकाल शुद्ध हैं; तब फिर तू 
आत्मा शुद्ध क्‍यों नहीं है ? इसमें शुद्ध कारण-पर्यायकीं ध्वनि है। तेरा 
तत्त्व परसे भिन्‍न है, तथापि तुझमें यह उपाधि क्यों है? यदि तू अपनेंको 
परसे भिन्‍नरूूपमें देखे तो तुझे यह दिखाई देगा कि तुझमें तेरे 
अनन्तगुण विद्यमान हैं, उनकी निर्मेल पर्यायसे तीनोंकाछमें तेरा 
एकत्व-लीनपना है । एका्का 

प्रत्येक वस्तु अपने अनन्त धर्मोमें अन्तर्मग्न है ! परमाणु 
उनके वर्ण, गनन्‍्ध, रस स्पशमें लीन-एकरूप रहते हैं । जीवमें ज्ञान, 
दर्शन, सुख, वीये, अस्तित्व इत्यादि अनन्तगुण लीनपनेसे रहते हैं । 
जीव अपने ही अनन्त ग्रुणोंको स्पर्द करता है, उनमें ही परिणमन 
करता है। आत्मा रजकणको स्पर्श नहीं करता और रजकण आत्माको 
स्पश नहीं करते । आत्माके ग्रुण-पर्याय आत्मामें हैं, जड़ के जड़में 
हैं । छोग पुद्गल-जड़कों अशक्त मानते हैं, और यह मानते हैं कि 
उसमें कोई शक्ति नहीं है, कितु यह भूल है, क्योंकि रजकण तो जड़ेशख्वर 
हैं, उनका कोई कर्ता नहीं है। उन जड़ रजकणोंकी अवस्था प्रत्येक क्षण 
अपनेआप बदलती रहती हैं । उस अवस्थाकी व्यवस्था स्वतंत्ररूपसे 
होती है । इसीप्रकार जग्रत्में प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र है। छहों द्रव्य एक_ 
क्षेत्रमें रहने पर॒ भी कभी एकरूप नहीं होते | ऐसे परसे नास्तिरूप 
गुणवाले “अन्यत्वः आदि नामके अनन्तगुण प्रत्येक पदार्थमें हैं । देसे 
अनन्तगुण अपने स्वभावकों स्पूर्ण कर रहे हैं, अपने स्वभावरुपमें 
परिणमन करते हैँ, पररूपमें परिणमन्र नहीं करते । 
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प्रत्येक पदार्थ अपने दब्य-क्षेत्र-काल-भावकी अपेक्षासे है, परको” 
अपेक्षासे नहीं है। इसप्रकार अस्ति-नास्ति दोनों स्वतंत्र स्वभाव कहे 
गये हैं। किसी द्रव्यकी कोई भी अवस्था किसी परके आधीन नहीं, 
है। ऐसी मर्यादा है। 

यहां हितरूप धर्म कहा जाता है। वह इसप्रकार है कि प्रत्येक 
वस्तु भिन्‍न है, इसलिये परसे अपना धर्म नहीं होता। प्रत्येक वस्तु 
पृथक्‌-पृथक्‌ है, इसलिये यह मानना सर्वेथा जयथार्थ है कि एक वस्तु 
दूसरेकी कुछ भी सहायता करती है। 

असत्यके फलस्वरूप सच्चा सुख नहीं मिलतां। प्रत्येक आत्मा 
प्रथकू-पृथक है। इूसरे आत्माको कोई आत्मा सहायता नहीं कर 
डुकता, क्योंकि कोई आत्मा पररूपसे नहीं हो सेकता ।॥ इसप्रकार यहाँ 
स्वतंत्रताकी घोषणा की गई है । 

प्रदलन--जड्में कौनसे भाव हैं ? 

उत्तर--वर्ण, गन्ध, रस और स्पशें, पुद्ंगल-जड़के भाव हैं । 
प्रत्येक परमाणुर्में अनन्तगुण हैं । 
खरब्रदचितनके ज्ञानु-दर्शत आदि भाव हैं । प्रत्येक पदार्थ अत्यन्त 
निकट एक ही क्षेत्रमें व्यापक होते पर भी भिन्‍न भिन्‍न है। यद्यपि सभी, 
एक क्षेत्रमें हैं तो भी वे सदा स्वस्वरूपसे रहते हैं, परवस्तुत्वमें कभी 
कोई नहीं होता । 

एक थेलेमे सुपारी, मिश्री इत्यादि इकट्ठ भरे हों, इसलिये 
वे उस भावसे एकरूप नहीं हो जाते, इसीप्रकार प्रथम भावसे सम्रस्त 
वस्तुओंका पृथक्त्व कहा है । 

अब सभीका क्षेत्रसे पृथकृत्व बताते हैं:--हूघध और पानो 
आकाशके एकक्षेत्रमँ एकत्रित कहलाते हैं, तथापि स्व-क्षेत्रमें भिन्न 
भिन्‍न हैं, इसलिये पानी जलू जाता है और दूध मावारूपमें परिणत हो 
जाता है । जो स्व-क्षेत्रकी अपेक्षासे पृथक थे वे पृथक ही रहे, जो 
अलूग हो जाते हैं वे एकमेक नहीं होते । अग्निकी उष्णत्ा अग्निमें 





5] 
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एकमेक है, इसलिये कभी पृथक्‌ नहीं होती। गल्‍्लेमें रस और मिठास 
एकरूप हैं इसलिये वह कभी पृथक नहीं होते। धान्यसे छिलका अछूय 
है, इसलिये वह मश्ीनमें डालनेसे बलग हो जाता है, इसीप्रकारं 
देहादिसे चेतन स्व-क्षेत्रकी अपेश्लासे सिन्‍न है. इसलियें वह पृथक 
रहता है । बज्ञानीको परसे पृथक्त्वका ज्ञान नहीं है, इसलिये पृथकत्व 
या स्वतंत्रताको नहीं मानता । दृवको उवालनेसे पानी जल जाता है 
भौर मावा सफैद पिंडह्प रह जाता है, इसीप्रकार जीवसे वर्तमान 
क्षणिक अवस्थामें जो बशुद्धता है, वह शुद्धस्वभावकी प्रतीतिके द्वारा 
स्थिर होनेसे दूर हो सकती है । राग-दव प-विकाद आात्माका स्वभाव 
नहीं है, इसलिये वह दूर हो सकता हैं, तब फिर रजकण-देहादि 
आत्माके कंसे हो सकते हैं ! 
अन्तरंगमें अपनी स्वाघधीनताकी जिसे कुछ चिन्ता नहीं है 
उसकी समझ्षमें यह कुछ चहीं आता । कोई वस्तु परबप परिणमित 
नहीं होती, इसलिये स्वतंत्र हैं । जो “है” वह परूूष नहीं होनेके 
कारण है । अपनी बनन्‍्तशक्ति नाणकों प्राप्त नहीं :होती । प्रत्येक 
पदार्थ टंकोत्कीण शाइवत्‌ स्वरूपसे, स्पष्ट, प्रगट एकरूप, स्व-अपेक्षासे 
स्थिर रहता है ॥ 
प्रत्येक जीव-अजीवका घर्मे प्रयट है, परसे पृथकृत्- है ॥ 
विरुद्ध-कार्य वर्थात्‌ वस्तु परसे-असत्रूपसे है, और अविरुद्ध-कार्य 
वर्थात्‌ वस्तु स्वत्वसे-सत्रूपसे है । सत्‌ मर्थातव्‌ अस्तिरूप कार्य, और 
बसत्‌ अर्थात्‌ चास्विख्प काय । दोनों स्वमावके कारण सदा विश्वर्मे 
हैं। स्वसे स्वयं है, और परसे स्वयं नहीं ह, ऐसी प्रत्येक वस्तु 


 परसे नास्ति नौर स्वसे अल्ति होनेसे विश्वकों सदा स्थिर रखती 


है । इसप्रकार प्रत्येक वच्तुमें अस्ति-नास्ति धर्म हैं, और वे प्रत्येक 
वस्तुको स्वतंत्रताको बतलाते 
इसप्रकार सर्व पदार्थोका प्ृथक्‍त्व जौर स्वएँं 'एकत्व निश्चित 
होनेसे इस जीव नामक समय -(पदार्कथ) के वन्धको कथा विरोधरूप 
अाठा है च्हा ठीक नहीं स्ज़्त्मा, लि ट कर. 
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आत्मासे भिन्‍न चार अरूपी द्रव्य स्वतंत्र हैं, निरपेक्ष, एकत्वको 
प्राप्त हैं इसलिये शोभा पाते हैं। तब तुझे वन्ध॒न्‌ ( परकी उपाधि ) 
युक्त कँसे कहा जाय ? घुर्म, अधर्म, आकाश, काछ और जो पृथक पृथक 
रजकण हैं उनके तो परका सम्बन्ध नहीं होता, और तेरी आत्माके 
चन्ध॒न॒भाव हूँ, यह कहना घोर विसंवादकी बात है। मैं परसे बेघा 
हुआ हूँ यही विचार अपनी स्वतंत्रंताकी हत्या करना है। परके लक्षसे, 
राग-ह् परूप विकार करना कहीं शोभारुप नहीं है, किन्तु आपत्ति- 
जनक है। प्रथक्‌-स्वतंत्र आत्माको परका बन्धनवाला कहना प्रमार्थ 
नहीं है। 

प्रइन:--किन्तु यह सामने तो वन्ध दिखाई देता है? 

उत्तर+--वरतमान क्षणिक संयोगाधीनहष्टिको छोडकर अपने 
त्ैंकालिक असंयोगी-अरूपी ज्ञानस्वभावकों देखे तो आत्मा बंध- 
रहित, स्वतंत्र ही दिखाई देगा। देह और परको देखनेकी जो दृष्टि है 
सो वाह्महृष्टि है, वह आत्माकी मिर्मेलताकों रोकनेवाली है। अज्ञानी 
जीव अपने स्वतंत्र स्वभावको भूछकर परके कार्य मैंने किये, मैं देहादि- 


का काम कर सकता, हूँ, मैंने समाजमें सुधार किये, मैं था त्तो चन्दा 
लिखा गया, बड़ी रकम भरी गई, मैं था तो वह कार्य हुआ, इत्यादि 


मान्यताके अभिमानसे स्वयं अपनी हत्या कर रहा है। इसलिये हे 
भाई ! तू परके अभिमानको छोड़ दे, पर कार्यके अभिमानसे चेतन्य- 


की सम्पत्ति लुट रही हैं; वह पराधीनता है तथापि उसे उत्साहसहित 
मानना पायरूपन है। 

पुण्य-पापका बन्धभाव मुझे छाभ करता है, पुण्यसे गृणका 
विकास होता है, इसप्रकार परसे लाभ माननेवाला वन्धको प्राप्त 
होता हैं | यह विसंवाद क्योंकर उपस्थित होता हैँ, सो आगे कहा 
जायगा। 

आत्मा सदा अरूपी, ज्ञान-दर्शन-सुखस्वरूपसे है। उससे 
भिन्‍न जो पुदगलू है उसमें वर्ण, गंध, रस, स्पशे हैं! ये-गरुण अरूपी 
द्रव्योंमें' नहीं हैं। 'भात्माके अत्तिरिक्त दूसरे चार-्पदाे अखूपी' हैं, 
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उनमें चेतनागुण तथा सुख-दुःखका अनुभव नहीं होता, किन्तु उनकी 
अनंतशक्ति उनमें उनके आधारसे हूँ। प्रत्येक वस्तुकी पृथक सत्ता 
हैं। बात्माका धर्म शुद्ध श्रद्धा, जान, चारित्रकी एकता है। आत्मा 
स्वयं धर्मस्वलूप है; पण्य-पापरूप नहीं है ह। इसलिए पृण्यसे आत्माका 
घ॒र्म नहीं होता । पुण्यादि परवस्तु हैं। देह, मन, वाणी, पेसा इत्यादि 
परवस्तुसे आत्माका घर्म नहीं होता। दान-भक्ति द्वारा तृष्णाको 
घटाये तो वह पुण्यरूपी गृनभाव हुआ । वह भाव अरूपी आत्माके 
होता है। घर्ममाव तो रागरहित हे । परवस्तुसे, रुपये-पेसे आदिसे. 
दान देनेकी जडक्रियासे पृण्य-पाप या धर्म नहीं होता। परके प्रति 
जो तोतव्र राग है वह अशुभ-पापभाव हुं । यदि तीत्र रागको कम करके 
शुभभाव करे तो वह पुण्य कहलाता हैँ । धर्म उससे भिन्‍न वस्तु ह, 
राग-द्वष भी चंतन्यस्वभावमें नहीं हैं 
प्रत्येक वस्तुर्में अनन्त घमर्में हैँ; उनमेंसे कोई धर्म कम नहीं 
हो सकता। प्रत्येक वस्तुका परकी अपेक्षासे नास्तित्व और अपनी 
अपेक्षासे अस्तित्व है, इसलिए वह पर-अपेक्षासे नहीं है और स्व- 
अपेक्षासे हें। इसप्रकार प्रत्येक वस्तु परकी सहायताके बिना स्वतंत्र- 
रुपसे सदा स्थिर रहती हैँ। इसप्रकार सम्पूर्ण पदार्थोका भिन्न भिन्न , 
एकत्व निद्चत हुआ । प्रगुली भ्ा्म ध्षद्र थे 
यद्यपि श्रत्येक , पदार्थ पृथक हैँ, तथापि पृथक्ख़को, भूलकर 
जो यह मानता हैँ कि मैं परका कार्य कर सकता हूँ, मैं सयाना हैं, मैंने 
इतने काम किये, यह सव व्यवस्था मेरे हाथमें हैं, इत्यादि । वह समस्त 
प्रको अपना माननेवाछा हें। किसी भी परढतुकी प्रवृत्ति मेरे 
द्वारा होती है, मेरे आधारसे होती है, इसप्रकार जो मानता हैं उसने 
परको अपना माना है। कई लोग मुहसे तो यह कहा करते हैं कि 
हम परको अपना नहीं मानते, तथापि वे ऐसा ठो मान ही रहे हैं कि 
हमने घरमें सभीको सुधार दिया, हमने इतनोंको सहायता दी है 
इत्यादि। जो परकी अवद्था स्वतंत्रतया हुई हैं उसे मैंने किया है, 
इसप्रकार उसदे मान ही रखा है, और यही -अनादिका अहंकार है। 
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संसारके सयानेको मान छोड़ना कठिन होता है 

मैंने ऐसी चतुराईसे काम किया है कि वह आदमी चक्‍्करमें 
आ गया, इसप्रकार कई लोग मानते हैं; किन्तु वास्तवमें तो वे स्वयं 
है! चकक्‍करमें हैं। उस मनृष्यको उसका पुण्य हीन होनेके कारण तेरे 
जँसा निर्मित्त मिला, कितु तूने परका कुछ किया नहीं है, मात्र अपने- 
भें राग-ह प-अज्ञान किया है ४-८ 

आत्माकी रांग-हं षरहित, ज्ञाता-साक्षोरूप मानना सो भेदज्ञान 
है, और भेदज्ञान होने पर उसके अभिप्रायमें जगत॒के छोगोंके अभिप्रायसे 
अन्तर पड जाता है । 

जीव नामक पदार्थ जोकि- चिदानन्द-रसरूपसे स्वतंत्र है, उसे 
परके सम्बन्ध वाला मानना, तथा उस परके सम्बन्धसे पुण्य-पाप 
विकार होता है, ऐसा सम्पूर्ण आत्माको मान लेना सो मिथ्याहृष्टित्व है। 
पराश्रयसे जो क्षणिक वन्ध अवस्था होती है उसे आत्माके त्रैकालिक 
निर्मेल स्वभावमें खतया लेना सो मिथ्याहृष्टित्व है। थोड़े समयके लिये 
किसीके पाससे जो वस्तु उधार लाईं गई हो उसे घरकी सम्पत्तिमें 
जमा नहीं किया जा सकता; इसीपग्रकार आत्मा त्रिकालशुद्ध-आनन्दघन 
है, उसमें पर जो मन, वाणी,_ अथवा पुण्य-पापके संयोग हैं उन्हें 
अपने हिसावमें नहीं गिना जा सकता | आत्मा सदा अरूपी-न्नाता है, 
वह ज्ञान और शान्ति अथवा अज्ञान और राग षके भावके सिवाय 
कुछ भी नहीं कर सकता, तथापि यह मानता है कि में परका कुछ कर 
सकता हूँ । आत्माके हाथ, १र, नाक, कान नहीं होते तथापि वह उनका 
स्वामी बनता है। यह अनादिकी मिथ्या-छाल्य है | /6$%४, अई47 7२ 

संसारके प्रेमके कारण झूठी बातोंको जहाँ तहाँ सुनने जाता 
है, अखबारोंमें लड़ाईकी बातें पढ़ता है, उत्साहसे उसको चर्चा, 
करता है, किन्तु यह सब संसारमें परिभ्रमण करनेके कारण हैं. 

है भाई ! तू प्रभु है, तूने अपने मुक्तस्वभावकोी बात कभी 
नहीं सुनी, धर्मके नाम पर भी काम-भोग-बंधघकी कथा ही सुनी 
है । जिसने पांचलाख रुपये कमाये हों उससे धममेगुरु कहते हैं कि दान 
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करो । और वह मानता है कि पांच-दस हजारका दान देनेसे मुझे 
धर्म होगा और उससे सुखी हो जाऊंगा | इसीप्रकार यदि यह कहा जाय 
/कि देहादिकी क्रियासे धर्म होता है, तो उसे वह भी रुचता है। इस- 
प्रंकार सस्तेमें जीवने धर्म मान लिया है । किन्तु देहकी क्रियासे धर्म 
नहीं होता, क्योंकि देह आत्मासे भिन्न है । 


जो ज्ञानी है वह दान देते समय ऐसा मानता है कि मैंने तो 
घनसे तृष्णा घटाई है, लेने-देनेकी क्रियाका में कर्ता नहीं, स्वामी 
नहीं, मैं तो तृष्णारहित ज्ञानस्वभावी हैं। और अज्ञानी जड़का स्वामी 
होकर पाँच हजारका दान देगा तो जगत्‌में घोषित करेगा कि मैंने 
दात दिया, मैंने रुपये दिये गौर कुछ प्रशंसा होती हैं उसे सुननेके 
लिये तत्पर रहेगा । देखो तो यह रंकभाव ! स्वयं अपनी महिमा दिखाई 
नहीं देती, इसलिये दूसरेके पाससे महिमाकी इच्छा करता है ॥ 


गृहस्थदशामें रहने वाला ज्ञानी दान देता है, किन्तु किचित्‌- 
मात्र अभिमान नहीं करता । यदि कोई प्रशंसा करता है कि तुमने 
अच्छा दान दिया है, तो वह मानता है कि यह मुझे परका कर्ता कह 
रहा है, जोकि कलंक है । लोग कहते हैं कि “तुमने अपनी वस्तु दानमें 
दे दी है; किन्तु ऐसा कहकर तो वे मुझे जड़का स्वामी बनाते हैं। प्र- 
का स्वामित्व चोरीका कुलंक है । ह 

जड़ मेरी वस्तु नहीं है, इसलिए मैंने तहीं दी हैं। जड़ पदार्थका 
एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रमें जाना उस उस पदार्थके आधीन है । तृष्णा 
घटानेका भाव भेरें आधीन हैं । किसी रजकणका अथवा मनका 
अवल्म्बन रहे तो वह मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसा जाननेसे परसे 
पुथकत्वका पुरुषार्थ प्रगट होता है । यदि परका स्वामित्व रखता हैं, 
पुण्यके बन्धनभावकों ठीक मानता है तो उसके विपरीत पुरुषा है... 


मैं पुण्य-पापसे रहित परसे भिन्‍त हूँ, पूर्ण पवित्र ज्ञायकमात्र हूँ 
क़िसीके अवलम्बनके बिना स्थिर रहनेवाला हूँ, जो ऐसा मानता हे 


उसके अपू्वे पुरुषार्थ प्रयट होता हूँ । पहले श्रद्धामें यह निर्णय करना 
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सो अनन्त सीधा पुरुषार्थ है। जो परका कर्ता होकर जड़का स्वामी 
होता है वह परकी क्रियासे लाभ भाने बिना कंसे रहेगा ? 

जो अननन्‍्तकालकी अज्ञात वस्तुस्थिति है उसका अधिकार प्राप्त 
होने १९ उसके स्वरूपको ज्योंका त्यों स्पष्ठ करना सो व्याख्यान है। 

जानी दान देगा तब अपूर्व तृष्णा घटेगी और भज्ञानी अल्प- 
पुण्यके होने पर अभिमान करेगा। जो तृष्णाकों कम नहीं करता उसे 
समझानेके लिये श्री प्मननतन्दि आचायंने कौवेका हृष्टान्त दिया है- 
खराब और बचीखुची वस्तु घूरे पर डाल दी जाती है तो कौवा वहाँ 
खानेके लिए आता है और काँव काँव करके दूसरोंको इकट्ठा करके 
खाता है, स्वयं अकेला नहीं खाता; इसीप्रकार पहले जीवके गुणोंको 
जलाकर, शुभभाव करके जिसने पुण्य वांधा है वह बचीखूची ओर 
जली हुई वस्तु है। ऐसी वस्तुको जो मनुष्य अकेला खाता है अर्थात्‌ 
दूसरे को दान नहीं देता, दूसरेको दान लेजानेके लिये नहीं बुरूाता, 
वह कौवेसे भी गया बीता है। ग्रुणके जछनेसे पृण्य बँधता है, आत्म- 
भावसे पुण्य-पाप नहीं बंधते। आत्माके ग्रुणसे वन्ध नहीं होता । जछी- 
भुनी वस्तुको भी कौवा अकेला नहीं खाता; किन्तु तेरे गुण जलकर | 
जो पुण्यवन्ध हुआ है, उसके उदयसे तुझे जो कुछ मिला है उसमेंसे 
किसीको कुछ नहीं दे तो तू कौवेसे भी हछका है। ज्ञानी लट्ठ नहीं 
मारते, किन्तु तृष्णाके कुएमें डूबे हुएको उसमेंसे बाहर निकालनेके 
लिये करुणासे उपदेश देते हैं। प्रत्येक बात न्‍्यायसे कही जाती है.। 
ज़िसे जो अनुकूल मालूम हो उसे वह ग्रहण करले । 

जिसे सच्ची श्रद्धा है उसे परवस्तुका स्वामित्व नहीं है, इसलिये 
दानादि देते हुए भी उसे उसका अभिमान नहीं होता । दान, भक्ति 
इत्यादि प्रत्येक संयोग राग कम होकर उसके स्वभावमें निराकुछता 
तथा स्थिरता बढ़ती जाती है। 

आत्मा अकेला स्वमें लीन हो तो राग-द्वेष विकार नहीं 
होता, किन्तु परके आधीन हुआ इसहछिये विसंवादरूप, उपाधिभाव- * 
१६ 
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वाला कहलाता है। विकारी भावकों अपना मानना सो जड़-पुदुगल 
कर्मके प्रदेशमें रत होना है। जब अज्ञानसे परवस्तुमे युक्त होवेका 
स्वयं भाव करता है तब जीवके राग-द्व षका कतुंत्व आता है ।. परको 
माहात्म्य दिया और अपना माहात्म्य भूछ गया। तू ख्री-पृत्रादिको 
मैरा-मेरा कर रहा, किन्तु वे तेरे नहीं हैं । 

एक तत्वको-एक आत्माको' अपनेख्प और कर्मके संबंधरूप- 
दो रूप कहना सो बन्धकी विकारीहष्टि है। विकारीहष्टि वाछा बंधनकी 
बातें आनन्दपुरवंक करता है और कहता है कि अब मात्र कहकर 
बेठे रहनेका समय नहीं, किन्तु सक्तिय काम करके हमे जगत॒कों बता 
देना चाहिये, ऐसा कहनेवालेका अभिप्राय मिथ्या है। कयोंकि परका 
स्वयं कर सकता है -ऐसा वह मानता है। छरीर, मन, वाणीका 
कण कण भिन्‍न है। उसकी प्रवृत्ति मुझसे होती है-ऐसा मानना तथा 
उसको अपना मानना सो स्वतंत्र चेतन्य आत्माकी ह॒त्या. करनेकी 
मान्यता है। आत्मा स्वतंत्र, भिन्‍्त है। उसको प्ृथक्‌ न मानकर 
परका कर्ता है, ऐसा माननेवाले सभी लोगोंका अभिप्राय सर्वथा 
मिथ्या है। वे असत्यका आदर करनेवाले हैं। एकबार यथार्थ रीतिसे 
समझे कि जीव-अजीवादि सर्व पदार्थ तीनोंकालमें पृथछ हैं, तो फिर 
किसी पर॒फा कुछ कर सकता है या नहीं, ऐसी शंका नहीं हो सकती। 
अपना कार्य किसीकी सहायतासे नहीं हो सकता । 

एक परिणामके कर्ता दो तत्व नहीं होते; क्योंकि जड़-चेतन 
सभी पदार्थ सदा स्वतंत्ररूपसे अपनी अपनी अथेक्तिया कर रहे .हैं, 
फिर भी जो ऐसा नहीं मानते हैं वे जीव अपने चेतन्यकी स्वतंत्रताकी 
हत्या करते हैं । । 

आत्माकों पराश्रयता शोभारुप नहीं है। जिस भावमें तीथ्थ॑करत्व 
बंधता है पह भी शागभाव है, ऐसा जानकर पृण्य-पापशहित निराव- ' 

लम्बी भात्माका जो एकत्व है वही शोभारूप है 

.... मैं सदा स्वावलम्वी-मुक्त है, ऐसा जानें बिना जो कुछ जानें-- 
माने और कहे सो सब व्यर्थ है। मैंने परका ऐसा किया, सेवामण्डछकी. 
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स्थापना की, हम थे तो ऐसा हुआ इत्यादि, कतृत्वकी बात सुनना, 
उसका परिचय करना, उसका अनुभव करना, इस जीवक़ो अनादिसे 


सुरूभ हो रहा है । इसलिए आचार्यदेव एकत्वकी असुरूभता बताते हैं:- 


सुदपरिचिदाणुभूदा सब्बस्स वि कामभोगबंधकदा । 
एयत्तस्मुवरंभों णवरि ण झुलहो विहत्तर्स ॥»॥ 


श्रुतपरिचितानुभूता सर्वेस्थापि काममोगवन्धकथा । 
एकत्वस्योपलछम्भः केवर्ल ने सुछसमो विभक्तस्य ॥४ ॥ 


अर्थ--समस्त लोकको कास-भोग सम्बन्धी बन्धकी कथा सुनने- 
में आगई है, परिचयमें आगई है, और अनुभवर्म भी आगई है, इस- 
लिये सुलभ है। किन्तु भिन्‍न आत्माका एकत्व न कभी सुना है, न 
उसका परिचय प्राप्त किया है, और न वह अनुभवमें ही आया है; 
इसलिये वह सुलभ नहीं है। 


मैं परका कुछ कर सकता हैँ, ऐसी मान्यता “काम ' और 
संसारी पदार्थ,भोगनेका भाव भोग है। परका मैं कर सकता हूँ, ऐसा 
अनादिकाछल्ले- जीवने माना है। किन्तु कर कुछ नहीं सकता । मैंने 
पुण्य किया है, इसलिये भोगना चाहिये, पुण्यका फल मीठा रूगता है, 
ऐसा जो मानते हैं वह इस विशाल यृहरूपी भोंयरेमें ऐसे पड़े रहते हैं < 
जैसे विशाल पव॑तोंकी गुफाओंम जीव-जन्तु पड़े रहते हैं । भात्माकी 
प्रतीतिके बिना दोनों समान हैं । 


न्‍ 


गया पुण्य-पाप दोनों झाख॒व तत्त्व ही हैं, भ्राखव तत्त्व ही हैं, 'बंधके कारणको गलत 
कहा है! | समयसार गा. ७२में उसे 'अशुचि', गा. ७४में 'दुःखरूप कहा 
है; कलश नं. १०र२में पुण्य-पाप दोनोंको बंधका ही कारण कहा है। 
ज्ञानीकों भी निचली दश्ामें शुभराग हेयबुद्धिसि आता है कितु उसका 
#स्वामित्वु नहीं है, अत: ऐसी श्रद्धा ज्ञानीको जरा भी नहीं है कि (पुण्य 
करने योग्य है; अज्ञानी शुभभावको प्रमार्थधर्म मानता है वह उसकी 
भूल है । जो संसारमें प्रवेश कराते हैं उनको भला कैसे माना जाये ! 
बंधभाव है उसे भरा नहीं मानना चाहिये । 
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जीननसतते-हैं। जश्ञानीजनोंने पुष्य-पापरहित आत्माकी सम्यकृश्रद्धा- 
ज्ञान--आचरणसे मोक्ष प्राप्त किया है। 

लोग मानते हैं कि श्रीपालने न्रत धारण किया था इसलिये 
उनका रोग मिट गया था; किन्तु शरीरका रोग दूर करनेका कार्यें 
धर्मका नहीं है। पृवेका पुण्य हो तो शरीर निरोगी होता है। धर्मक्े 
फलसे रोग दूर होता है, ऐसा माननेवाला धर्मके स्वरूपको समझा 
ही नहीं है। पुण्य शुभप्रिणामसे होता है, और धर्म आत्माका बुद्ध- 
स्वभाव प्रगट करनेसे होता हें इसकी उसे खबर नहीं है । सनत्कुमार 
चक्रवर्तनि दीक्षा ग्रहण की, उसके बाद उन महाच्‌ धर्मात्मा-मुनिको 
बहुत साल तक तीज रोग रहा तथापि शरीरके ऊपर धमंका कोई 
प्रभाव नहीं हुआ । यह बात नहीं कि धर्मंसे शरीर निरोगी रहता है, 
किन्तु धर्मके फलसे पुण्य और शरीर इत्यादिका बन्ध ही नहीं होता । 
मोक्षमार्गमें पुण्यका भी निषेध है, तब आजकल लोग घमंके नामसे 
अपनी मनमान्नी हांकते रहते हैं और कहते हैं कि पृण्य क्रो, 
उससे मनुष्य या देवका शरीर मिलेगा ओर फिर परम्परासे मोक्ष 
भ्राप्त होगा। 

जीव राग-द्व पका कर्ता है, उसके फलका भोक्ता है, इत्यादि 
काम-भोग-बन्धकी कथा जीवने अनन्त बार सुनी है, इसलिये 
आचार्यदेव कहते हैं कि जड़के संयोगकी रुचि छोड़ो; पृण्यसे धर्मे 
नहीं होता । 

शंक+--आपने तो पुण्यको जुलाब ही दे डाला है ? 

समाधानः--जमालगोटाका जुलाब दिये बिना विकार (विपरीत- 
मान्यता ) दूर नहीं हो सकता। पुण्य भेरा है, शुभभाव करते 
करते धीरे धीरे धर्म होगा, ऐसी विषेल्ी मान्यताका अर्थात्‌ राग- 
दे ष-अज्ञानभावका वीतरागरके निर्दोष वचन विरेचन करा देते हैं । 
किसी भी वन्धभावका आदर नहीं होना चाहिये । 

यदि कोई आत्माके सम्यग्दशत-ज्ञान-चारित्रसे विरुद्ध भावकों 

झाभधे कहे तो वह विकुथा हैं। अजानको सत्य बात कठिन मालूम 
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होती है, क्योंकि उसने वह पहले कभी सुनी नहीं है, इसलिये कृदा* | 
अहोको वह विरोधरूप लगती है, परच्तु सरल जीव अपनी शुद्धताकी 
बात सुनकर हर्षसे नाच उठते हैं और कहते हैं कि अहो ! ऐसी 
बात हमने कभी भी नहीं सुनी थी । 

४ हमने तुम्हारे लिए इतना किया है,” ऐसा कहनेवाला भसत्य 
कहता है, क्योंकि तोन कार और तीन लोकमें कोई परका कुछ कर 
नहीं सकता, मात्र बह ऐसा मानता है। ज्ञानी अथवा अज्ञानी परका 
कुछ कर ही नहीं सकता । अनाविकालीन विपरीतहृष्टिके खण्डको बदरू- » 
कर नये माल (सच्ची हृष्टि) को भरनेके लिये नया खण्ड 
बनाना चाहिए । 

वर्तमानमें धर्मके नाम पर वहुत सी गड़बड़ी दिखाई देती है, 
पुण्यससे और परसे धर्म माना जाता है। है। किन्तु अनादिसे जीव जो 
मानता आया है उससे यह बात भिन्‍न है। सत्य बात तो जैसी है 
वैसी ही कहनी पड़ती है और उसे माने बिवा छुटकारा नहीं है। 
सत्यको हल्का-सस्ता बनाकर छोड़ा नहीं जा सकता। यदि कोई कहता 

कि यह तो बहुत उच्चकोटिकी बात है, सो ऐसा नहीं है; क्योंकि 


28 घर्मंकी सर्वप्रथम इकाईकी बात है। पोकिद्ज धक्शएते 

आत्माको प्रुण्यादि पर-आश्रयकी आवश्यक्ता प्रारम्भमे भी नहीं 
हैं। सच्ची समभके बिना ब्त-तप इत्यादिसे पुण्य बांधकर जीव 
नववें ग्रवेयक तक गया, फिर भी स्वतंत्र आत्मस्वभावको नहीं जाना, 
और इसलिये भूवृश्नम॒ण, दूर नहीं हुआ। ८“ 


जीवने ऐसा परम सत्य इससे पूर्व कभी नहीं सुना कि अनंत- ६ 
गुणोंका पिण्ड, चैतन्य आत्मा परसे पृथक्‌ है। एक रज॒कण भी मेरा तर 
नहीं है, रजकणकी अवस्था या देह, मन, वाणीकी प्रवृत्ति मेरी नहीं 
है; मैं तो ज्ञाता ही हूँ इत्यादि । इसलिये कहता है कि प्रारम्भमं कोई 
आधार तो बताभो, कोई आश्रय लेनेकी तो बात करो; देव, गुरु, 
शास्त्र कुछ सहायता करते हैं, ऐसा तो कहो । कितु भाई! तू पृथक 





कक 
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हास्य पदक कक ए्द्क द्र्य ह्सर --> द्र्व्यकी बक्छ 
है बौर देव, शुरु, घास पृथक्त हैं; एक द्रव्य दूसरे द्रव्यकी कुछ उहा- 
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#'कहकछाते हैं! उपाठानकी तैयारी न हो तो देव, गुर काह क्या करेंगे ? 
जैसे पिजझतसपोलके दिस पशुके पैरमें शक्ति च हो उसे यदि छकड़ीके 
सहारे जबरन खड़ा करे दो भी वह गिर पढ़ता हैं, और पिरनेसे दो 
धक्का लगता है, उससे वह अधिक बद्यक्त हो जाता है। इसीप्रकार 
जो यह मानता है कि में शक्तिहीन हूँ, उसे देव, युद, शाकक्ते सहारे उड़ा 


हक [ > 


किया जाय हो ह्षी वह नीचे गिर पड़ता है, और पछाड़ खाकर अधिक 
! ५ 





दव, युरु, दस वनिनाया स्वत्तत्र तत्त्व हूं, उच्ता- 





द्घु 
प्रकार कट अफ्कमक चाला प्र्के द्धा सकी लक 2००० विदा श्र ् 
गर ध हा च्चद नर दचतनसशाक्त दः हर ! परके दाह्ूयक दिदा मे बपच 


के गयोंको भ्रगद पनक सकतया ऐसी यदार्थ |... मान्यता सम्प््द्शंन (० 
झनंत गुणोंकों प्रथट कर सकता हूँ, ऐसी ययवार्थ मान्यत ग्द्द 


देंगे, वे मानों 
वाद सत्य 


हि 
हैं। ऐसा होने पर नी छो यह माततें हैं कि देव, गुरु, चात्र मुर्से तार 


७७ व 
व्याथकाममकुक0.आम्माममगक 


तों यह नहीं माचते कि वीतरागदेवके द्वारा कही गई बह 


गठ सत्य है कि बात्मा स्व॒तंत्रब्पसे अनन्त पृदप्र्थ कर सकता हे। 
सर्वेज्ञ वीतच्ाग कहते हैं कि हम स्वतंत्र बोर भिन्न हैं, तू भी 


ध्टे ० 


पूर्ण स्वतंत्र और भिन्‍न हूँ । किसीकी सहायताकी तुझे बावश्यकता 





नहीं हैँ! ऐसा हिप्पुद्दी वचन वीतराग्रके बिना दूसरा कौन कहेगा ? 
० ० न हंड हमारा ल्‍आक- अममनटामकना न जम 2कनक कक सेन 
बहुठसे छोय कहा करते हैँ क्वि हमारा स्वायेत्याग तो देखी, 


जगंतुक लिये मरे फिरते हैं, हम बदनी हानि करके मी जगतुका 





छ्यि अलयरानम्क्‍्- उ 3० कल स्लाइड तनरल 8... पक सकतों 233० ०... 
वह तुझे कदापि सहायक नहीं हो सकती ! ऐसा माने 





सुधार कफकक,.. अममण काम पक... $ 4» नल ० छोपगोंको अनन->ररन्‍न्‍न्‍क. ही कक. ० हक ण्त्ा कहने: 

चुधार करत हू, #ऋच्चु छांपांका यह उबर बहा हैं कि एद्ध कहंने- 
पे ०. 

दाले ने दूधरोंको पराद्दीन झया अबक्त ठहरावा हैं 


घचराका पतादाच उचा सलचक्त उहनायथा ह। 


आर के 
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प्रइच/--ऐसा माननेके बाद, कया फिर कोई दान, सेवा, उपकार 
आदि न करे? ् हि 

उत्तर+--कोई किसी परका कुछ कर नहीं सकता, किन्तु परका 
जो होता है, जौर जो होना है वह तो हुआ ही करेगा; तब फिर 
दान, सेवा, उपकार आदि न करनेका तो प्रदन ही नहीं रहता। ज्ञानी- 
के भी शुभभाव होता है, किम्तु उसमें उसका स्वामित्व_नहं, होता ] 
हि हे ०20५ 

अनादिकी विपरीत मान्यताको लेकर परमे एकत्व सुड्भ हो 
गया है और परसे पृथकृत्वका श्रवण, परिचय, अनुभव कठिन हो 
गया है। भूतकालके विपरीत अभ्यासकी अपेक्षासे मेहगी बताई है, 
किन्तु पात्रता प्राप्त करके परिचय करे तो ज्ञात हो कि यह अपनी 
स्वाघीनताकी वात है इसलिये सस्ती है। 


टोका+--इस समस्त जीवलोकको काम-भोग सम्बन्धी कथा 
:एकत्वसे विरुद्ध होनेसे अत्यन्त विसंवादी है अर्थात्‌ आत्माका अत्यन्त 
बुरा करने वाली है; तथापि पहले यही अनन्तबार सुननेमे आई 
है, परिचयर्मं भाई है और अनुभव भी भा चुकी है। 

हैं पका कर सकता हूँ, पर मेरा करदे, ऐसी इच्छा जीवने 
अनादिसे सेवन की है, किस्तु मैं परके कतूत्व-भोकतृत्वसे रहित हूँ, 
इसलिये स्वमें ठहरूँ, ज्ञानकी अन्तर श्रद्धा, ज्ञान और रमणता करू, 
यही ठीक है। ऐसी वात पहले अनच्तकालमे जीवने यथार्थरूपसे 
नहीं सुनी । 

स्पर्शन और रसना इन्द्रियोंको कामकी तथा न्राण, चक्षु और 
कर्णकों भोगकी मुख्यता है। 

आत्मा सदा ज्ञानस्वरूप है, उसे भूलकर पर पदार्थेक्ी ओरका 
जो लक्ष है वह विषय है। जीव जितनी शुभाशुभवृत्ति करता है वह 
प्रलक्षसे होती है, इसलिये चाहे जिस पदार्थकी ओर वृत्ति करके 
उसमें अच्छा-बुरा भाव करना सो विषय हैं। परवस्तुके प्रति राग-ह प- 


बरतनी 


मोहवाला जो भाव है सो विषय हैं। सवारी 
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परचस्तु विषय नहीं है वस्तु तो वस्तु ही है। वर्ण, गंध, रस, 
स्परशमें विषय नहीं, किन्तु उसकी ओरका जो रागभाव है सो विषय 
है। इसका रूप सुन्दर है, ऐसा मानकर वहाँ ज्ञानस्वरूपी आत्मा जो 
रूप-सम्बन्धी राग करता है सो रूप-सम्बन्धी विषय हें। उसीप्रकार 
गंघ, रस और स्पशेके सम्बन्ध भी समझना चाहिये । परद्रव्यके ऊपर 
लक्ष करके जीव जब राग-होष करता हैँ तब परद्रव्य विकारका 
निमित होनेंसे, उपचारसे परद्रव्यको विषय कहा जाता है। ज्ञान- 
भावसे परद्रव्यको जाने, उससे राग-द्वेष न करे तो वह परद्रवव्य ज्ञेय 
कहलाता है। स्व-पदार्थका लक्ष करना सो स्व-विषय है। यदि स्वका 
लक्ष करे तो जीवको राग-द्वेष न हो । 

देव, गुरु, शासत्र पर हैं, उन्तके प्रति भी जीव रागरुप भाव रखे 

एलत्ो वह भी रागका व्यापाररू्प परविषय है। छासं्रमे कहा है कि 

आत्मा परके आश्रयसे रहित है, पुण्य-पापसे भिन्न है, मन और 
इन्द्रियोंसे भिन्न है, किसी भी परके साथ उसे सम्बन्ध 'नहों है, शुभ- 
विकल्प भी आत्माकों सहायक नहीं है। निमित्ताधीन होनेसे शुभाशभ 
भावका होना भी ज्ञानी आत्माका कार्य नहीं हैं। किन्तु ऐसा जिसने 
नहीं माना उसने राग द्वारा ही शास््रेंको सुना है, और इसलिये उसने 
शास्तरोंको भी इन्द्रियमा विषय बनाया हैँ! शासत्रके शब्दोंके द्वारा 
धम्मे प्रगट होता है, ऐसा जिसने माना उसने शाख्रके शब्दको शुभ- 
रागका विषय बना लिया। आत्मा चेतन्यमूर्ति-श्ञाता ही है, शब्दादि 
पाँचों विषयोंस भिन्न हैं, ऐसा शाखके कहनेका आशय है। उसे 
भूलकर ऐसा माने कि देव, शास्त्र, गुरुके संयोग द्वारा धर्म आता है 
वह जीव वहा भी रागके विषयरूप व्यापार करता हैं). , 

तीर्थंकर भगवानको भी भाँखोंसे अनन्तवार देखा, वहाँ भगवान- 
को भी शुभरागका विषय बनाकर पुण्यबन्ध किया; निमित्त अथवा 
रागके बित्ता स्वावलम्बी हष्टिसे भगवानकों कभी देखा नहीं; इसलिये 
वह भी परविषय होगया। 

7#व अशुभसे बचनेके लिये देव, गुरु, शाखकी विनय-भक्तिरूप 
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शुभभाव करनेका निषेध नहीं है, किन्तु वह शुभभाव पुण्य है; धर्म 
भिन्‍न वस्तु है। स्वात्मछक्षके बिना सब परलक्ष है। अनादिसे परके 


_ऊपर दृष्टि है, दूसरा मेरी सहायता करे ऐसी जिसकी मान्यता है उसने 
(अपनेको तिर्माल्य माना है। “है भगवान्‌ ! कृपा करो, अब तो 
तारो “--इसका अर्थ तो यह हुआ कि अब तक बन्धनमें रखकर 
तुमने परिभ्रमण कराया सो यह दोष भी तुम्हारा है। भात्मामें अंतर- 
शक्ति है, सदा स्वावरूम्बी है, पुण्य-पापकी वृत्ति जो कि पर है उससे 
भिन्‍न है, ऐसी बात जीवने पूर्वमे कभी नहीं सुनी थी, उसका परिचय- 
अनुभव नहीं किया था, भात्र परके कर्ता-भोक्ताकी ही बात सुनी थी.। 

मैं परका कर सकता हूँ, पर मेरा कर सकते हैं, ऐसा “ कतुंत्व- 
भाव ' और हषे-शोक-सुख-दुःखका अनुभव “ भोक्तृत्वभाव ” इत्यादि 
सब वंध-कथा है, ओर इसलिये वह सुरूभ है, किन्तु पुण्य-पापादि 
रहित स्व-कथा सुरूभ नहीं है, पुण्य-पापादि करने योग्य हैं-यह विकार- 
भावकी कथा निविकारी चेतन्यमूर्ति भगवान आत्माकी विरोधी है। 
अनन्तगुणके रसकंद आत्माको मनके अवलम्बनकी भी आवश्यक्ता 
नहीं है, किन्तु जीव बाह्ममें वृत्ति दौड़ाता है इसलिए राग होता है, 
पुण्यका जो विकल्प है वह भी ग्रुणकी विपरीततासे होता है। ग्रुणकी 
विपरीततासे आत्मा अविकारी गुण प्रगठ होता है, ऐसा माचना- 
क्षनवाना सो विकथा है। वाह्यके किसी अवलूम्बनसे अथवा परक्े 
कारणसे लाभ होता है, पुण्यसे धर्म होता है, ऐसी अहित करनेवाली 
बंध-कथा जीतने अनन्तबार सुनी है, अनुभव की है, किन्तु प्ृण्य-पाप 
रहित आत्मकथा सुनना बड़ा दुरुभ है।. 

जिस भावसे बंध न हो उस भावसे मोक्ष नहीं होता, और 
मोक्षमार्ग भी नहीं होता । धर्मके नामसे बंध-कथा अनेकबार सुनी, 
इसलियें जीव बंधमें अम्यस्त हो गया है। अनम्यस्त बेल गाड़ीके : 
जुएको जल्दी धारण नहीं करता, कित्तु अभ्यस्त बेल जुएके उठाते 
ही तत्काल अपनी गर्देन आगे लाकर जुत जाता है। जब बालकसे 
सर्वप्रथम दुकान पर बेठमेकों कहा जाता है तब उसे वह नहीं रुचता, 
१७ 
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किन्तु थोड़ा परिचय होने पर, कुछ कमाई दिखाई देने पर जब लोभ 
लग जाता है तब वह व्यापारमेंसे क्षणमभरका भी समय नहीं निकाल 
पाता | उसे फिर निवत्ति अच्छी नहीं लगती। यह॒बंधनमें अभ्यस्त 


हो णानेके उदाहरण हैं । शत 
ं है 
आत्मा पुण्य-पापसे रहित, अतीन्द्रिय-अंनन्दघ॒न॒स्वरूप है न -ऑनन्‍्दघनस्वरूप 


बात जीवने कभी नहीं सुनी । पुण्य-पापके बंधनसे जीव अभ्यस्त हो 
गया है। 'साधु ' नाम धारी कितने ही जीवोंको यह खबर नहीं 
होती' कि आत्मतत्त्व परसे सर्वेथा भिन्‍न है; इसलियें वे लोगोंको 
बाहरकी बातें सुनाते हैं। किसी राजा-रानीकी कथा सुनाकर अन्तमें 
कह देते हैं कि उसने दीक्षा ले ली। संसारमें ऐसी बातें तो प्रत्येक 
जीवने अनन्तबार सुती हैं, इसलिये वे सुरुभ हैं। 


आत्मा अनन्त गुणोंका स्वामी, अविनाशी, प्रभु है, उसका 
मुक्तस्वभाव कंसे प्रगट हो ? उसका अन्तरंग वेभव क्‍या है? यह न 
जाननेके कारण जीवको पराधीनताकी कथा-पुण्यपाप बंधकी कथा 
रुचिकर छगती है, क्योंकि वह उससे अृभ्यस्त्‌ हो गया है। >पध्रस्दी 

अनन्तबार मनृष्य हुआ, वहाँ भी घमके नामसे विकथा ही 
सुनी । कभी सत्य सुननेंको भी मिला, किन्तु आन्तरिक श्रद्धा नहीं हुई, 
शभरागमें अठका रहा इसलिये उसके लिये तो वह बंध-कथा ही हुई। 

एकगुना दान करनेसे हजारगुना पुण्य होता है, ऐसा सुनकर 
दानके चिटठुं में अपना नाम लिखाता है। वास्तवमें तो तृष्णा कम. 
करनेको दान कहा गया है, किन्तु इसमें तो तृष्णा बढ़ानेकी बातु 
है। जहाँ लेनेकी भावना है वहाँ त्यागभावना कैसे हो सकती है? 
स्मरण रहे कि संसाश्के पापोंमें लगे रहनेसे पुण्यभाव अच्छे हैं। 
पूजा, भक्ति और दानादिके हारा तृष्णा कम करनेका निषेध नहीं 
किया गया है, किन्तु वह शुभभाव है, आत्मस्वभाव नहीं! इसलिए वह 
धर्म नहीं है-ऐसा समझाया है। आजकल बहुतसे छोग पुण्यमें घर्म 
बताते हैं, “पृण्य करो” ऐसी बातें संसारमें जहाँ-तहाँ सुननेको मिलती 
हैं और जीवके अनुभव भी वे आगई हैं। जंसे सट्टा करने वाले 
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को सट्ट की वातका ऐसा तीज्र वेदन (अनुभव) होता रहता है कि 
उसे दूसरी बात सुननेका अवकाश हो नहीं होता, इसीप्रकार देव, 

नरक, मनुष्य ओर तिय॑चके भवकी बात अनन्तवार सुनी है, इसलिये 
ऐसे आत्माकी बात नहीं रुचती । 

जीवलोक संसारचक्रके मध्यमें स्थित है। भज्ञानी जीव क्षणभर 

पापमें तो क्षणभर पुण्यमें, फिरा ही करता है, किन्तु पुण्य-पापसे 
भिन्न आात्मतत्वरूप निर्णय नहीं करता, इसलिये उसका भवश्रमण 
नहीं रुकता । 
/#% अनादिसे देहह॒ष्टि हे, ख्री-पुत्रादिको देहके आकार मानता है, 
कर्मफलरूप देहको समझता है, किन्तु अब॒न्ध आत्माकों नहीं समझता, ' 
इसलिये द्रव्य, छ्लेत्र, काछ, भव, भावके_ पंचप्रावर्तंनरूप संसारचक्र- 
में भ्रमण किया करता है। 


पंच परावतेनका स्वरूप 


(१) द्वव्यपरावर्तन--प्रत्येक सआत्माको प्राय। प्रत्येक परमाणु 
देहरूपसे--संयोगरूपसे आये और गये; वाणी, मत, कमंवर्गणारूपसे 
समस्त परमाणुओंका अनन्तबार संयोग किया, पुण्य-पापके संयोगसे 
अनन्त प्रकारके आकारवाला शरीर जीवने अनन्तवार घारण किया, 

भुसंयोगी. आत्मतत्त्वकी बात नहीं सुनी । 

(२) क्षेत्रपरावतंन--छोकाकाशका ऐसा कोई क्षेत्र नहीं है 
जहाँ जीव अनन्तवार जन्मा ओर मरा न हो। प्ुण्य-पापके विकारी- 
भाव किए और उसके भोग्यस्थानरूप छसंख्यात क्षेत्र्मे अनन्त जन्म- 
मरण किये; किन्तु आत्मा परसे भिन्न, अतीन्द्रिय ज्ञानसूर्ति है, उसे नहीं 
जाता । 

(३) फॉलपरावतन--बीस कोड़ाकोड़ी सागरके जितने समय 
होते हैं, उन एक एक समयमें परिभ्रमण करके जीव अनन्त॒वार जन्मा 
ओर मरा । 

(७) भवपरावर्तंन--व[रकी, तिर्यश्र, मनृष्य तथा देवके भव 
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अनन्तवार घारण किये। कभी सड़ा कुत्ता हुआ तो कभी बहुत बड़ा 
राजा हुआ और ऐसी राज्यं-सम्पदा प्राप्त की जहाँ क्षणमरमें करोड़ों 
रुपये आते हैं; वहाँसे मरकर नरकमें भी गया और वहसि निकल- 
क्र सुकर इत्यादि हुआ, इसप्रकार संसारचक्र चलता रहता हें, 

&अकिन्तु निविकारी-अनन्त सुखमूति जात्मा परसे भिन्‍न है, ऐसी अपुर्व 
वात जीवने कभी नहीं सुनी । 

(५) भावपरावतेंन--जीवने अनम्तप्रकारके शुभ-अशुभ पुण्य- 
पापके भाव किये, प्रत्येक क्षणमें अरबों रुपयोंके दान देनेका शुभ- 
भाव किया, तो कभी तीत्न मृच्छासे महापाप वाँधकर चरकमे जाने- 
का भाव किया। जुभाशुस भावके द्वारा निरन्तर परिश्रमुण किया 
ऐसा परिभ्रमण अनादिसे चल रहा है; किन्तु सुम्यग्श्ञानके द्वारा 
कभी भी दोनोंके बीच भेद नहीं कर सका | “मैं ज्ञानज्योति, 'चिद्ानंद, 
प्रसे भिन्न हूं ऐसा भेदज्ञान हो जाय तो फिर मोक्षदशा प्रगट हुए 
विना नहीं रहे। जीवने- यथार्थ आत्मज्ञानके अतिरिक्त दूसरे सव कार्य 
अनन्तबार किये हैं। शरीर पर कांटे रखकर उसे जला डाला तो भी 
क्रोध नहीं किया, छह महिनेके उपवास किये, और पारणामें मात्र एक 
चावल खाकर फिर छह महिनोंके उपवास किये, अज्ञानसे उत्कृष्ट पुण्य- 
भाव करके नववें ग्रवेयक तक गया, किन्तु पुण्य-पापरहित आत्मस्वभाव- 
को नहीं जाना, इसलिए एक भी भव कम नहीं हुआ। * 

शुभ-अशुभभावके असंख्य प्रकार हैं, उनमे मिथ्याहुष्टिके द्वारा 
होनेवाला ऊँचेसे ऊँचा पुण्य ओर घोरसे घोर पाप प्रत्येक जीवने 
अननन्‍्तवार किया है । 

नंववें ग्रवेयकर्में जानेवाले जीवके व्यवहारसे श्रद्धा-नज्षाव और 
शुभप्रवृत्ति होती हैं। वाह्मसे नग्न-दिगम्बर मुनित्व होता है, पंच- 
महाव्रतका पारून सावधानीपूर्वक होता है, किन्तु अच्तरंगमें “मैं परसे 
हे हैं, प्रण्य-प्रापके विकल्पसे रहित हूं, पके विकल्पसे _ रहि किस्सीका मझे आश्रय 


हीं है. / ऐसी सी स्वावलम्बी तत्त्वश्रद्धा नहीं हुई, इसलिये भवभश्नमण तत्त्वश्नद्धा नहीं हुई, इसलिये भवश्नमण 
डर नहीं हुआ ।* 
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द्रव्य, क्षेत्र, काछ, भव और भावरूप बनंत परावतेनोंके कारण 
अनिरन्तर अमण करके जोवने प्रमार्थत्रे परसे पृथक्त्वकी और स्वर्ग 
एकत्वकी वात कन्नी नहीं सुनी। पुण्य-यापके वंधनमें रहनेकी टेव 
पड्‌ नई है, इसलिये परसे पृथ॒क्त्वकी बात नहीं रुचती । मोहरूपी . 
महाभूतने सवको वश कर रखा है और वहू लोगोंसे वेछको तरह 
भारवहन कराता हैं । विपरीत मान्यता मिथ्यात्व गृणस्थान है । हम, 
परका कुछ कर सकते हैं, ऐसी मान्यतासे कोई अज्ञानी इन्कार नहीं 
कर सकता । पुण्यसे धर्म होता है अर्थात्‌ विकारसे आत्मग्रुण प्रगट ! 
होता है, ऐसी विपरीत मान्यताने अज्ञानी जीवोंको जबमें कर 
रखा है । / 
जिसे सच्ची समझ होती है वह तृज्णाकों कम किये बिना 
तहीं रहता । अशुमभाव कम करनेके लिये यूहस्घके शुभभावकी वृत्ति 
होती है, किन्तु पुण्य-पापादिते आत्माकों भिन्न माने बिचा जो अल्य- 
पुण्य वंघता है, उसका स्वामित्व माचकर कभी तो देवभव पाता है 
भौर फिर पश्ञ तथा एकेन्द्रियमें जाता है। 
पर मेरे आधीन हैं, पर मेरे हैं, परक्रा मैं कर सकता हूँ, पर 
मेरा कर दे, मैं संसारमें अपनी प्रत्तिप्ठासे बड़ा होछ, पुण्यमें वढू; ऐसी 
भावना कनज्ञानी जोव करता है। कोई नामघारी साधु होकर लोकमें 
वड़प्पन लेना चाहता है, किन्तु वह देहादिसे भिन्न निविकल्प, ज्ञाच- 
भूति बात्माकों नहीं जावता | वह घ॒र्मके नाम पर विकथा कहनेवाला, 
अनंतज्ञानी-वीदरागी भगवानका द्वोही हैं। 
अज्ञानी जीव मोहके वच्चीचृत होकर पुण्य-पापरव्पी भारी वोह 
उठाकर अनन्द्भवर्भ भ्रमण करता रहता हैं, जअनन्तकाल तक अमण 
करके किसी समय मनुष्य हुआ तो भी सत्यके लियें प्रयत्व नहीं करता। 
सांसारिक कार्योका तो _समय-विभाग बनाता है, सोनेका, खाने” 
पीनेका और बातें करनेका समय निकलता हैं, है, जगतकी माच-मर्यादाके 
लिये सब कुछ करता है, ढिनन्‍्तु ऐसा विचार तक चहीं करता कि 


अनन्त जन्म-मरुणहो दूर करनेंक्ा सुयोग फिर नहीं मिलेगा, जन्म-मरणऊो दर करनेंका र फिर नहीं मिलेगा, इसलिये 
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शीघ्र ही आत्मकल्याण कर छू । मिथ्यात्वके अहंकारभावकों वहन 
करनेवालेको बैकके समान कहा है। क्योंकि वह स्वयं वर्त॑मानमें 
बेलके समान भावोंका सेवन कर रहा है। 

१ संसारका सम्मान परिभ्रमण करनेके लिये हें। अधिक कपट- 
चालाकीसे संसार भले ही चछा ले, किन्तु मरणके समय उसका लेखा- 
जोखा मालूम होगा। जेसे कोई बढ़ई चोरोंके साथ चोरी करने गया, 
उसने सोचा कि चोरी तो करनी ही है, किन्तु साथ ही अपनी कारी- 
गरी भी बताता जाऊँ, यह सोचकर उसने दरवाजेको कछापूर्वक काटा, 


उसमें कंगूरे बना दिये और फिर घुसनेके छिये भीतर पेर रखा कि 
भीतरसे मकान सालिकने और बाहरसे चोरोंने उसे खींचना शु चोरोंने उसे खींचना शरू 


किया । इसप्रकार अपने द्वारा की गई कारीग्री उसे स्वयं दुःखदाई हो 
गई; और उसका सारा शरीर छिछ गया। इसीप्रकार संसारके 
सयानकी-कपटकी कारीगरी अपनेको ही हानि पहुंचाती है। 

निजको भूलकर परवस्तुका मोह किया, उसमेंसे तृष्णारूपी 
रोग निकल पड़ा, अब वह बाहर परेशान होता है और सुखको 
दूढ़ता हे। परपदार्थ अनन्त हैं, अनंत परपदार्थोके साथ राग करने पर 
कहीं समाधान नहीं मिलता, इसलिये आकुलता होती हैँ । स्वयं सुख- 
स्वरूप है, उसभे अन्तर्लीन हो जानेका विचार नहीं करता, इसलिये 
संसारमें अनादिसे परिभ्रमण कर रहा है। 

पुण्य-पाप कंसे होता है, यह बात जीवने अनंत्तवार सुनी हैं, 
कितु मैं देहादिसे, पुण्य-पापसे भिन्न परावरुंबत रहित हूँ, ऐसे भिन्न 
आत्माके शुद्धस्वरूपकी बात पहले श्रवण नहीं की । अज्ञानरूपी भूछ 
जीवको अनादिसे रूगी होनेसे बेलकी भाँति भार ढोता है। स्वयं ही 
मोहके द्वारा तृष्णाू्पी आकुलताका भार ढोता है भौर तीत्र राग-हो षसे 
पीड़ित होता है। परमें ममत्व छोड़नेके बाद जो अल्प राग रहता हें 
वह मुख्य बन्धन नहीं हे। आत्मा चिदानंदस्वरूप हें, उसको भूलकर 
स्वयं मोहमें लग जाता है। जड़कर्म आत्माको भूल कहीं कराते। 


पुण्य करो ! पृण्य करो! पृण्यसे घीरे धीरे धर्म होगा! यह _ 
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_बात त्रिकालम मिथ्या है। पुण्य विकार है, इसलिये बंधन है, उससे 
धर्म नहीं होता; प्रूर्म तो पृण्य-पापरहित आत्मासे है। उसकी पहले 
श्रद्धा करनेके लिये भी पुण्य सहायक नहीं होता । जो पृण्य-पापरहित 
स्वभाव है सो धर्म है। यह सुनकर कितने ही लोगोंकों ऐसा छगता 
है कि भरे ! यहू तो पृष्यका भी निषेध करते हैं तो पुण्यका भी निषेध करते हैं। किन्तु उन्हें यह 
ख़बर नहीं है कि पृष्यके बिना आत्मासे ही. धर्म होता है; उन्होंने 
ऐसी बात न तो कभी सुनी है और न उन्हें रुचती ही है। एक पर-, 
माणु मात्र मेरा नहीं है, ऐसा माननेवाछा ज्ञानी जितनी तृष्णा दूर 
करेगा. उत्तनी अज्ञानी दूर नहीं कर सकता । कायक्लेशसे आत्मधर्म 
नहीं होता | धर्म तो आत्माका सहज स्वरूप है, उसमें जो स्थिरता 

है सो क्रिया है। भगवान आत्माकी श्रद्धा, उसका ज्ञान और _ उसमें. 

स्थिरता ही ज्ञानकी आन्तृरिक क्रिया है ०५ बटर 

लोगोंने बाह्ममें धर्म माना है। उपदेशक भी वैसे ही मिल्क 
जाते हैं। पुण्य बांधकर देवलोकमें जाऊँगा, वहां सुख भोगूगा और 
भगवानके पास जाकर धर्म सुनूंगा, इत्यादि विकल्प करता है, किन्तु 
वह स्वयं भगवान है, परसे भिन्न है, तिरावलूम्बी है, ऐसे अपने स्वतंत्र 
स्व॒भावकों नहीं मानता, तब फिर वह भगवानके पास क्‍यों जायगा ? 
गरर कदाचित्‌ गया भी तो वहां क्या सुनेया/ 

निरपेक्ष आत्मतत्त्वके ज्ञानके विना जीव मोहमे लगे हए हैं और 
संसारका भार ढोते हैं। भले हो त्यागी नामधारी हो, साधु हो 
अथवा ग्रृहस्थ हो, किन्तु जिसकी दृष्टि शरीर पर है वह वेहकरिया जिसकी दृष्टि शरीर पर है वह देहक्रिया 
अपनी मानकर पुण्य-पापका भार ढोकर अनंत संसारमे परिभ्रमण 
करता है। कोई माने या न माने, किन्तु सत्य तो कहना ही पड़ता 
है, सत्यको छिपाया नहीं जा सकता। 

आत्मा पूर्ण-निर्मेल है, उसमें रमण कहूँ, ऐसा न मानकर 
बाह्ममें कुछ करू तो ठीक, ऐसे परके कर्ता-भोक्तापनेका भाव करता 
है, इसका मूल कारण मोह है। मोह अर्थात्‌ स्वस्पम सावधानी और 
परम सावधानी । मेरा स्वरूप राग-हेंषकी क्रियासे रहित है, ऐसी 
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प्रतीति न होना सो मोह है। इसी कारणसे परमें रमणता करता 
गहै। परकी जो कतुंत्ववृद्धि है सो परमें सावधानी है। ् 
जीवको मोहसे उत्पन्न तृष्णारूपी रोग हुआ है, उसकी दाहसे 
व्याकुल होकर विषयोंकी ओर ऐसे दौड़ता है जेसे मृग म्रृगजलूकी 
ओर दौडता है। भगवान आत्मा शांतरस वाला है; उसे भूलकर 
बाह्य प्रवृत्तिके हारा सूख माननेवालेकी आकुलताके कारण आत्तरिक 
आत्मतत्त्वको देखनेका घेर नहीं हूँ । असस्तोपरूपी अग्नि अन्तरंगर्मे 
सुलग रही है। मैंने इसका काम किया, इतनोंको- सहायता दी, मुझे 
इसकी सहायता मिले तो ठीक हो, यदि ऐसे साधन मिलें तो वहुत्तोंका 
भला कर दू, इसप्रकार आकुलता किया ही करता है । कोई जीव किसी 
दूसरेका कुछ भी करनेके लिये तीनकालमें समर्थ नहीं हैं। भाग्या- 
नुसार वाह्मके कार्य हुआ करते हैं, यह वात नहीं विचारता। किसी- 
की ओरसे सहायता मिलनेका किसीके पुण्योदय हो और उसका 
सहायता देनेका शुभभाव हो, ऐसा मेल कभी कभी दिखाई देता है; 
कितु इसलिये मैंने परका उपकार या कार्य किया ऐसा मानना सो अभिद 
मान है। यदि कोई कहे कि मैंने इतनोंको समझा दिया, तो क्या वह 
सच है? समझनेकी अवस्था स्वसे होती है या परसे ? तव फिर 
यदि कोई माने कि मैंने परकी ऐसी निन्‍दा की सो उसका अहित हुआ, 
प्रशंसा की सो भला हुआ, मुझसे पूछो, मुझसे मार्येदर्शन प्राप्त करो, 
मेरा आश्ीर्वाद मांगो, हम व्यवहारकुशल हैं, मैं ऐसा समाधान करा दू' 
ओर उसका विरोध करा दू'; वहुतोंकी सेवा करनेसे उनका आशीर्वाद 


3 


मिलता है, इसलिये लाभ होता है, इत्यादि मान्यता त्रिकाल मिथ्या है। 


किसीके आशीर्वादसे किसीका भला नहीं होता, और किसीके श्राप आशीर्वादसे किसीका भला नहीं होता, और किसीके श्राप- 
से किसीका वुरा भी नहीं होता | इसप्रकार लौकिककी बातमें पद- 


पद पर अन्तर है। इष्ट-वियोय अथवा अनिष्ट-संयोग पापके बिना 
नहीं होता, झौर इष्ट-संयोग पुण्यकें बिना नहीं होता । अपने किये 
गए राग-हढ/ ष-अज्ञानसे वन्‍्ध होता है, और राग-हं प-अज्ञानरहित 
भावसे मुक्ति होती है। इसप्रकार प्रत्येक जीव स्वतंत्ररूपसे अपने भाव 
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से बन्ध और अपने भावसे मोक्षदक्षाको प्राप्त करता है। 
परसे सुखकी इच्छा करनेवाल्ा सदा पराधीन बना रहता है। 
उसके अन्तरंगम तृष्णाके दाहरूपी रोगकी पीड़ा रहती है। बाहरसे 





कदाचित्‌ करोड़ों रुपयोंका संयोग दिखाई दे, तो भी वह अंतरंगसे 
दुःखी है। अज्ञानी भले ही बाहरसे त्यागी, साधु जेसा दिखाई दे 


तथापि वह अन्तरंगमें मोहसे आकुलित होता है। कौन प्रशंसा करता 
है, कौन निंदा करता है, ऐसी दृष्टि होनेसे वह अपने शान्तसुखको 
भूलकर आकुलुताका भोग किया करता है। 

परके प्रति लक्ष करके उसमें इष्ट-अनिष्ट भाव करना सो 
विषय है। अज्ञानी ऐसे परवृत्तिरप विषयोंमें लगकर सदा व्याकुर 
रहता है। दूसरेके ऊपर दबाव न' रखें, फटाटोप न करें, तो सभी 
छोटे-बड़े सिर पर चढ़ आयें; दो दिन कठोर रहकर तीक्षण वचन 
कहे तो सब सीधे रास्ते पर भा गये; ख्री-पुत्रादि ठीक हो गये; 
इत्यादि मिथ्या-मान्यताका सेवन करता है। पृण्यके कारण कदाचितु 
इच्छानुसार होता हुआ दिखाई दे तो सत्ताप्रियताको पुष्ट करता है। 
नौकरोंके प्रति ऐसा किया जाय और वसा किया जाये तो बराबर चलें, 
ऐसा मानता है। किन्तु हे भाई! परका काम तेरे आधीन नहीं है, 
ओर तेरे काम परके आधीन नहीं हैं । 

मुझसे लाखों जीवोंने धर्मेलाभ प्राप्त किया है, ऐसा मानने- 
वाला तृष्णामें जल रहा है। दूसरा समझे या न समझे, उसका छाभ- 
अलाभ किसी दूसरेको नहीं होता, अपना लाभ-अलाभ अपमनेसे हो 
होता है। ऐसी स्वतंत्रताकी जिसे खबर नहीं है वह परसे सन्तोष लेना 
चाहता है। पर जीव समझे तो ही मेरा उद्धार हो, ऐसा नियम हो 
तो समझ सके, ऐसा दूसरे जीवोंको ढूढ़नेके लिये रुकना पड़े। मुझसे 
कोई नहीं समझा अथवा बहुतसे छोग समझ गये, ऐसी मान्यता मोह- 
रूपी भूल है। श्रोता समझे या न समझे अथवा विपरीत समझे तो 
उसका फल वक्ताकों नहीं है। परसे किसीको लाभ-हानि नहीं होती। 
यह मान्यता सर्वेथा मिथ्या है कि यदि बहुतोंकी सेवा करूगा तो 
१८ 
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तर जाऊँगा। “'जनतसेवा ही प्रभु सेवा है” यह मान्यता भी सिथ्या 
है। हजारों कीपकोंका प्रकाश एक घरमें इकट्ठा हुआ हो तो किसी एक 
दीपकका प्रकाश किसी दतरेमें मिल नहीं जाता, इसीप्रकार किसी 


जीवके भावमें दूसरेका भाव मिल नहीं जाता ! 


यदि कोई मानें कि मुझसे बहुतसे छोय समझें तो मुझे पायेय 


तो अपनेको उुकना नहीं पड़ता ! 

बज्ञानी जीवका बनादिसे परके ऊपर लक्ष है, इसलिये यह 
मानकर या मनवाकर कि मैं परका कुछ कर सकता हूँ, पराघीनताकों 
अजंगीकार करता और करवाता है। सावु दाम घारण करके दूसरोंको 
वंबनकी प्रवृत्ति बताता है। “ कुरुगा तो पाछंगा “ जवानीमें कमा लें, 
और मन॒वाते हैं। वाहरका मिलना व मिलना तो पूर्व प्रारव्यके जवीन 
है। “अधिक पुण्य करनेसे बड़े होते हैं" ऐसा तृष्णा-मोह बढ़ानेका 
उपदेश वहुत जगह चुननेको मिलता है। परके द्वारा बल्पी बात्माकी 
महत्ताका गुय गानेवाले सर्वेत्र पाये जाते हैं। “यदि परका कुछ 
नहीं करें, जौर जहाँ तहाँ आत्मा ही आत्ना करते फिरें तो बड़े स्वार्थी 
कहलायेंगे,, ऐसा माननेवाले लोग जग्रत॒के प्रत्येक द्वव्यके स्वतंत्र 
स्वभावको भूल जाते हैं। कोई किसीका कुछ कर नहीं सकता। 
वाहरका जो होना होता है वैसा ही उस उस वस्तुके कारणसे होता 
हैं। यह वात सुननेकों नहीं मिलती, इसलिये समझनेमे मेल नहीं 
वेठता । दूसरेकी लाभ कर दें, ऐसी अभिमान भरी वातें होती रहती हैं, 
पैकेन्तु आन्तरिक तत्त्व पृथक है, उसे कौत याद करे ? जिस बातका 
परिचय होता है उसके प्रति प्रेस बताता है, इसलियें काम-भोगकी 
कथा जहां-तहाँ सुछझभ हो गई है; किन्तु बात्माकी स्पष्ट भिन्चता कौर 
स्वतंत्र एकत्वकी वात्त दुलेभ हो गई है। मैं परकते कतूं त्व-मोकतृत्वसे 
रहित, परके आश्रवत्ते रहित, पृण्य-पापसे रहित, विकल्प वृत्तिसे 
तिराछा, सदा प्रगटहूपसे अन्तरंयर्में प्रकाशमान, ज्ञायकरमात्र हैँ, ऐसा 
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भेदशानज्योतिसे निणंय करना चाहिये। 
अपने अखण्ड चिदानन्द ध्र्‌वस्वभावका जो आश्रय है सो कारण 
हैं, और आत्मा स्पष्ट निराला अनुभवमें आता है सो उसका फल 
है। इसप्रकार साधन-साध्यता आत्मामें ही है। -ऑक्वाप्रौरज्लान 
अनन्तग्रुणोंका पिण्ड, सदा चेतन्यज्योति आत्मा प्रगठ है, 
प्रकाशमान है । पुण्य-पाप रागादिसे आत्मा भिन्‍न हूँ, तथापि कषायके 
साथ एकमेक सा मानता हैं; (कषाय-क्रोध, मान, माया, लोभ, पृण्य- 
पाप । जो क्रोष-मान है सो दे षभाव है और साया-लछोभ शागभाव है। 
(रागमें पुण्य-पाप दोनों हैं।) बन्ध-मोक्ष ये दो अवस्थाए कमके 
निमित्तकी अपेक्षासे हैं। शक्ति-व्यक्तिके भेदको गौण करके देखने पर 
सदा एकरूप, निर्मल, ज्ञानस्वभावी भगवान आत्मा है, कितु पराधीन- 
इृष्टिसे वह स्वरूप ढक जाता है। परके साथ मेरा सम्बन्ध है, उस 
(कर्तव्य) को पूरा करना चाहिये, ऐसा कहकर चोरासीके चक्करमें परि- 
अ्रमण किया। स्वभावसे निर्मेछ, त्रिकाल साक्षीरूप भगवान आत्मा- 
को नहीं जाना, इसलिये सर्वेज्ञ-तीर्थंकर भगवानके पास अनन्तबार जाने 
पर भी पुण्य-पाप मेरे हैं, मैं परका आश्रयवाछा हूँ, ऐसे पराधीन भाव- 
की पकड़ होनेसे केवलज्ञानी भगवानके पाससे भी कोराका कोरा यों 
ही छौट थाया। विष्ठा्में रहनेवाले भौरेको देखकर गुलाबके फुलोंमें 
रहनेवाले भोरे ने उससे कहा कि “तू तो मेरी जातिका है, गुलाबकी 
सुगन्ध लेनेके लिए मेरे पास जा! ” विष्ठाका वह भौंरा विष्टाकी दो 
गोलियाँ अपनी नाकमें लेकर गुलाबके फुल पर जा बेठा। ग्रुलाबके 
भौंरे ने पूछा कि “ कैसी सुगन्ध आती हैं?” उसने उत्तर दिया, जैसी 
वहां भाती थी वैसी ही यहाँ आती है। ग्रुलाबके भौंरेने विचार 
किया कि ऐसा क्‍यों होता होगा ? और फिर उसने उसकी नाकमें देखा 
तो उसमें विष्टाकी दो गोलियाँ मिलीं, उसने वे निकछ॒वा दीं; तब उस्ती 
समय उस विष्टाके भाँरे ने कहा कि “ अहो ! ऐसी सुग्रन्ध तो मुझे कभी 
नहीं मिली थी!” इसीप्रकार संसारमें अनादिसे परिभ्रमण करता हुआ 


जीव पृण्य-पापक्ी पकड़र्प दो गोलियाँ लेकर व्मी जानोर्क य ण्य-पापक्ी_पकड़रूप दो गोलियाँ लेकर वभी ज्ञानीके पास- 
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तीर्थंकर भगवानके पास धर्म सुतनेके लिये जाता है, तो भी पूर्वकी 
रमिथ्या वासनासे जो माना हुआ है वेसा ही देखता है, किन्तु यदि 
एक वार वाह्म॒हृष्टिका बाग्रह छोड़ सरलता रखकर ज्ञानोका उपदेश 
सुने तो शुद्ध-निर्मलदशाकों प्राप्त हो जाय। 
पारसमणि भर संतर्मे, बड़ों आँतरों जान । सा 
वो छोह्ा कंचन करे, वो करे आप समान ।॥। 
यदि एकवार सच्चे भावसे धर्मात्माका साथ करे तो अपनी 
पूर्ण शक्तिको मानकर उसमें स्थिर होकर बवेसा ही स्वयं हुए विना न 
रहे । जीवको केवक अन्तरंग मोक्षमार्गमं रहनेवाले ज्ञानी-धर्मात्मा 
मिले तव भो उनकी संग्रति सेवा नहीं की। स्वतंत्र-निर्दोष तत्त्वके 
संबंबमें वे क्यान्कहते हैं, ऐसा भाव अन्चरंगमें समझकर उस भाव- 
को स्वीकार करना सो सत्‌की सेवा हैं, किन्तु अपनी यपूर्वेगहीत मान्यता- 
को पकड़े रखकर चुने तो बतीचन्द्रिय आनन्दस्वब्पका स्वाद अनुभवमें 
नहीं आता । कोई कहता है कि “सारे दिन आत्माकी हों वात करते 
हो यहाँ दूसरी तो कोई वात हो नहीं है, जाननेके दाद कुछ करना 
भी तो होगा ? ” उससे ज्ञानी कहते हैं कि “ भाई ! पहले निश्चय तो 
कर कि तू क्या कर सकता है? यह समझनेके वाद प्रइन ही नहीं 
होता। ” 
क्या कभी अरुतुकी मान्यतासे सत॒का फल मिलता है? ज्ञानी- 
धर्मात्माकी संगति भी नहीं की, ऐसा कहकर सत्समागस पर भार 
दिया हुँ) निर्दोष सत्रूप स्वयं होकर यदि सत॒को समझे तो ज्ञानी 
पुरुषको निमित्त कहा जाता है, किन्तु जिसने ज्ञानीकी वाणी और 
देहको ही सत्समागम समझा है उसमें अचेतनका साथ किया है। 
उसने आतज्ञानको प्राप्त लोगोंकी संगति भी वहीं की, अर्वाव्‌ उनके 
कहे हुए भावकों नहीं समझा है । जैसे पिताक्ो उसके नामसे माने, 
उसके नानकी माला फेरे, किन्तु पिताकी आज्ञा व माने, पिताके 
विरोधीका आदर करे तो वह सुपुत्र नहों कहछाता। इसीप्रकार सर्वेज्ञ 
वीतरागको नामसे माने, उनके नामकी भाला फेरे, किन्तु उनकी 
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ग़तमाज्ञा क्या है, वे परमार्थेत: क्या कहते हैं, इसे व समझे और वीत- 


हि 


न 








रागताके विरोधी पुण्य-पापका आदर करे, तो वह वीतरागताका 
अनुभवी नहीं कहलाता | आत्माका यथार्थ निश्चय करके सत्यको नहीं 
समझा, इसलिये अनन्त भव धारण किये, वे सब व्यर्थ गये । आत्मभाव- 
से जीवने एक भी भव नहीं विताया। अनस्तकालसे अजान होनेके 
कारण परम महिमावास्‌ अपना स्वरूप क्या है, यह कभी नहीं सुना, 
इसलिये स्वयं अज्ञानी वना रहा। 

“आत्मा परसे भिन्न है' ऐसा वहुतसे छोग कहते हैं, किन्तु 
उसका यथार्थ स्वरूप नहीं समझते, समझनेके लिये विशेष परिचय 
जौर धीरज चाहिये। एकबार सुनकर उसमेंसे कोई शब्द घारण करके 
मानता है कि मैंने आत्माको जान लिया है, किन्तु इसप्रकार यों ही 
आत्मा नहीं जाना जाता । कोई कहता है कि “ मैंने पच्रह दिनमें 
समयसार पढ़ लिया है, *फिन्तु इसप्रकार प्रृष्ठ या अक्षर पड़ लेनेसे वह 
'ग करनी. नहीं आ जाता । क्या यह कोई उपन्यास है ? यदि उपन्यास 
पा हो तो उसे भी बहुत दिन तक पढ़ता है। 

भिन्न ओत्साका अनुभव जीवने नहीं किया, इसलिये उसका 
एकत्व सुरूभ नहीं है आत्माकी यथार्थ प्रतीति हुई कि उसी समय 
सब छोड़ देता है। ऐसा लिंये नहीं बनता, किस्तु शक्तिके अनु- 
सार क्रमशः राग घटाता है। ग्रहस्थदशामें होने पर भी अनन्तज्ञानो- भी अनन्तज्ञाची- 
एकावतारी हो जाता है। जो सत्यको ही नहीं समझा वह किस नहीं समझा वह किसे 
स्वीकार करेगा, किसे छोड़ेया, और किसमें स्थिर होगा ? 

भावार्थ:--इस संसारमें परिभ्रमण करनेवाला जीव पंचपरावतेन- 
रूप चक्रमें पड़कर, मोहसे पागल होकर “ पुण्य-पाप मेरे हैं! ऐसी 
विपरीत म्ान्‍्यतारूपी जुएमें जुत जाता है, इसलिये वह उन #विषयों- 
की तृष्णारूपी दाहसे पीड़ित होता है, और काम-भोगरूषी 
विषयोंकी ओद दौडता है; तथा जो जो उपाय करता है उनः सभी 
7] ज्ात्माका छक्ष छोड़कर परका कक्ष करता और उसमें इष्ट-अनिष्ट- 
रुप वृत्ति करना सो वरिपूय है। तायमव्न 
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उपायोंत्ते बाकुझुता ही भोगता है; प्रवृत्तिसे दोष दूर करनेकी इच्छा 
करता है। परके ऊपर लरूक्ष करना सो विषय है। रुव-स्वामित्वक्ा 
उपदेश विरले जीव हो करते हैं  बात्मा निराकुछ बानंदमू्ति है निराकुर आतनंदमर्ति हैं, 
उसमें स्व-छक्षसे स्थिर होता ही आाकुलताकों दूर करनेका सच्चा 
(उपाय है। परावरुंवतरहित छुद्ध दर्शन, ज्ञान और उसमें स्थिरताबूप 
आत्मभाव स्व-विपय है, पुण्य-पापकी प्रवृत्तिका भाव पर-विषय है। 
भिन्न आत्माकी वात यथायेब्पसे जाज तक कभी नहीं सुनी और जिसे 
आत्तन्नान हैं ऐसे धर्मात्माकी सेवा भी नहीं की। 
किसीने ऐसा सुना कि जवाहरातका व्यापार करतनेंसे अधिक 
लाभ होता है, किन्तु क्या ऐसा सुनने या कहने मात्रसे लाभ हो 
सकता है ? जेंसे परीक्षक वुद्धिकि विना वह व्यवसाय नहीं बाता, 
उसीग्रकार आत्मासे विरुद्ध क्या हैं कौर अविरुद्ध क्या है, ऐसा भेद- 
ज्ञान न हो तो दया लाभ है? ' 
इस काल्में सच्ची वात्तका उुचना भी दुलेभ है। बात्मस्वभ्ाव 
मत, वाणी जौर शरीरसे परे है। मैं परुका कर्ता-मोक्ता नहीं हैं, 
आत्मा जाननेके अतिरिक्त इसरा कार्य वहीं कर सकता। बात्मा या 
तो अज्ञाचसहित राग-द्वेप करता है अथवा सम्यस्न्नानसहित स्वरूपमें 
एकाग्र रहकर राग-छ प दूर करता है। इसके बतिरिक्त वह दूसरा 
कार्य ही चहीं कर सकता । 
तू अज्ञानतासे, परमें अच्छा-वुरा भाव कर रहा है।“ ज्ञानी 
बथवा बन्ञानी परका कुछ कर नहीं सकते,” शास्रोंमिं जो यह कहा हैं 
उसके भावको तू नहीं समझता, इसलिये तू देव, झासत्र, गुरुका विरोध 
करता है, जौर उससे घर्मंमाव मानता है। सत्यके समझनमेमें यदि 
' समय न्नी लगे तो उसमें कोई हानि नहीं, किन्तु समझनेमें देर लग्रेंगी. 
इसलिये जययथायंकों साव लेनेसे काम घहीं चलेगा। जेसे दरजीको 
कपड़ेका धान देकर जो कपड़ा दनवाना होता है उसके यारेमें उसे 
समझाया जाता है। किन्तु यदि दरजी कहे कि “मुझे समझना -नहीं 
हैं, छामी जल्दी कतर डाल ' और ऐसा कहकर विना समझे ही कपड़े 
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को कतर डाले तो हानि हो जाये; किन्तु यदि घीरण रखकर सुने तो 
उसमें जितना समय जाता है वह भी जिसप्रकारका कपड़ा बनाना है 
उस कार्यके प्रारम्भभे जाता हैं। कैसा कपड़ा है, कैसा नाप लेना है, 
और व्या बनवाना है, यदि इसका सभी व्योरा समझनेका थेये रखे तो 
ही वह सफल होता है। इसीप्रकार परसे भिन्‍न स्वाधीनस्वरूप कसा 
है, पुण्य-पापका वन्ध किसप्रकार होता है, इत्यादि सुनने-समझनेका 
धीरज हो तो यह प्रारम्भका कार्य कर चुकनेसे यथार्थके समझनेमें 
सफल होगा और क्रमश: वीतराग हो जायगा। जैसे कोई कहे कि उल्टा 
ही कतर-व्योंत क्‍यों नहीं कर डालते, ग्राहककी बातकों सुननें-समझने 
की क्या आवश्यकता है? इसीप्रकार बहुतसे लोग कहा करते हैं कि 
“समझते-पसमझानेका क्‍या काम है? प्रारम्भ कर दो! क्रिया करेंगे 
तो सफल होंगे, समझनेके लिये कवतक लगे रहें” ! ऐसा मानकर 
क्रिया-काँडमें लगा रहे तो ज्ञानीका अन्तरंग आशय क्‍या है वह नहों 
समझा जा सकता, और बिना समझे भवश्रमण दूर नहीं हो सकता।£& 
इसप्रकार सम्झेको प्राप्त करनेकी दुलेभता बताई गई है। 

श्री आचार्यदेव कहते हैं कि अब मैं अपने आन्तरिक वेभवसे 

#एन भात्माका एकत्व दर्शाता हूँ, इसलिये उस अपूर्व समझसे निश्चय करलें- 
के लिये उसे अनेक पहलुओंसे समझना होगा, बह ऊपरी वातोंसे नहीं 
समझा जा सकता | कोई कहता है कि हमें तो सभी समान लगते हैं। 
किन्तु जैसे ताछावके समतलकों देखनेसे ऐसा छगता है कि किनारे 
का और मध्यका पानी एकसा है, किन्तु पानीकी गहराई नापनेके 
लिये बाँसको लेकर अन्दर उतरे तो कहां कितना गहरा है यह मालूम 
हो जाता है; इसीप्रकार आत्माकी कई बातें मात्र शब्दसे सुनने पद 
उनका अपनी मान्यताके साथ कुछ साहश्य सा लगता है और कहता 
है कि मैंने आत्माको जान लिया। किन्तु मन और इन्द्रियोंसे परे 
अती नरिय आनन्दसे परिपूर्ण आ््माका -सामात्य-विशेष स्वभाव क्या 
इत्यादिका विचार करके ज्ञानके प्रमाणसे माप करे तो उसकी 


ई.औरउपकी-ंड-जात हो जाता है | 


१४४ ] [ समयसार प्रवचन : पहला भाग 


आचायंदेव प्रतिज्ञा करके कहते हैं कि यह समयसार समस्त 
पदार्थोंको यथार्थरूपम बतलाता है; जो इसे समझता हैं उसे मोक्ष हुये 
बिता नहीं रहता । आत्मा परसे सर्वेथा भिन्न, पूर्ण-स्वतंत्र और 
कतृ त्व-भोक्तृत्वसे रहित है। इसप्रकार अनेंक तरहसे गहराईकी 
महिमा और उसका अभ्यास करनेके बाद जो उसप्रकारकी तैयारी 
करता है उसे यथार्थ वात अवश्य समझमें आजाती है। समयसारकी 


४१५ गायाओंको भलीभाँति समझ ले तो आत्माका स्वभाव जिस- 
प्रकारंस समझाया गया है वह ध्यानमें आजाये। परसे भिल्नत्व 
और निजसे एकत्व कंसे है, इसका भेद करके वस्तुस्थिति कही गई है, 
जोकि स्पष्ट समझो जा सकती है । अंटसंट लिखकर चाहे जिस उत्तर- 
दायित्वहीन व्यक्तिका अंगूठा लगवा लेनेकी बात यहाँ नहीं है, किन्तु 
साक्षात्‌ सर्वेज्षक कहे हुये आगमके प्रमाणसे गुरुपरंपराके उपदेशसे, 
/ अबाधघित न्‍्यायकी युक्तिसे तथा अपने स्वानुभवके वलसे जेंसाका तैसा 


कहा गया है। इसप्रकार आचार्यदेव इस वातको प्रमाणित 
करते हैं । 
त॑ एयत्तविहत्त दाएह अप्पणो सविहवेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुकिज्ज छल ण घेतव्वं ॥५॥ 
तमेकलविभक्त दशेयेहमात्मन/ः स्वविभवेन्न । 
यदि दर्शयेयं अमाणं स्खछेय छल न ग्रहीतव्यम्‌॥ ५॥ 
अर्थ:--उस एकत्व-विभक्त आत्माको मैं आत्माके निज वेभव- 
से दिखाता हूँ। यदि मैं उसे दिखाऊँ तो प्रमाण करता और यदि 
कहीं चुक जाऊँ तो छल ग्रहण नहीं करनी । 
यह महामंत्र है। जेसे कोई सपे किसीको काटकर विलमें चला- 
गया हो तो मंत्रका ज्ञाता मंत्र पढ़-पढ़कर उसके पास विलमें भेजता 
है, और इसप्रकार वह सपेको वाहर निकालता है। यदि उसका 


( जिसे सपने काटा ) पुण्य हो तो सर्प आकर विष चूस लेता है; चूस लेता है; ; 


इसीप्रकार भगवान तीर्थकरकी दिव्यवाणी खिरी, उसमेंसे श्रीकुन्द- प्रकार भग 
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कुन्दाचार्य समयसारकी रुचना करके अज्ञानान्धकारमें सोये हुए 
' जीवोंको-जिन्‍्हें प्रमें कतृत्वरव्प ममताके मोहरूपी सर्पका विष चढ़ा 
हुआ है उन्हें अमृतसंजीवनीरूप न्‍्याय-वचनोंसे मंत्रित गाथायें सुनाकर 
संसारकी गुफामें से बाहर निकालकर उनका विष उतारकर दूर 
कर देते हैं। 
आचायंदेव कहते हैं कि “तं एयत्त विहत्तं दाएहं अप्पणों 
सविहवेण ” । यहाँ पर “दाएहं ' भर्थात्‌ दिखाता हूँ, ऐसी ध्वनि है 
कि मैंने उसे दिखानेका निर्णय किया है, एकत्व-विभक्त आत्माके 
स्वरूपको दर्शानेका (बतलानेका) संकल्प किया है। 
'८/ह 'दाएहूँ यह प्रथम शब्द आधचार्यदेवकके उपादानके बलको 
वतलाता है। 
गौर फिर “जदि दाएज्ज ” अर्थात्‌ “यदि दिखाछे तो, इसमें 
आचार्यदेव अपनी आत्माकी अवस्थाको, और जिसके द्वारा दिखाते हैं 
उस वाणीकी अवस्थाको-दोनोंको स्वतंत्र रखते हैं-भिन्न भिन्न बतलाते 
हैं। इसीप्रकार “जदि दाएज्ज” (यदि दिखाऊँ तो) इस शब्दमें 
निमित्तकी अपेक्षा है। स्वरूपको कहनेका जो उत्साह है सो उपादान 
है, ओर वाणीका जो योग है सो निमित्त है। इसप्रकार दोनोंके 
मेलसे युक्त शासत्र अखण्डरूपमें अदभुत रीतिसे पूर्ण हुआ है। ;म्त्त 
भआाचायेदेव कहते हैँ कि यदि मैं दिखाऊँ तो प्रमाण करना- 


स्वीकार करना। मैं जो कहूँगा वह अपने आत्माके निज-वेभवसे 
कहेंगा, स्वात्मानुभवसे कहुँगा; एकत्व-विभक्त आत्माकों स्वानुभवसे 


दिखाऊँगा, इसलिये हे श्रोताओ ! उस तुम भी स्वानुभवसे प्रमाण ही 
करना । 

आचाययदेव आदेश करते हैं कि 'तुम उसे प्रमाण ही करना, 
* ऐसा कहनेमे कारण यह है कि मैं जिस भावसे चल रहा हैँ उस भाव- 
से केवलन्नान प्राप्त करनेवाछा हूँ, उसमें मुझे बीचमें कोई विध्त नहीं 
दिखाई देता, मैं पीछे हटनेवाला नहीं है, एक-दो भवमें पूर्ण हो जाने- 
१८ 
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वाछा हूँ... ऐसा अप्रतिहतञाव. है। इसीप्रकार यद्दि तुम भी प्रमाण 


थे 


करोगे तो मेरे जैसे ही हो जाओजोगे। निमित्त और उपादान एक 
क्केहो जायेंगे-उनमें भेद नहीं रहेगा |। 
वाचार्यदेवके अन्तरंगर्में अप्रतिहतभाव प्रयट हुआ है, भौर 
वाणीके द्वारा भी जो कहना चाहा था वह अप्रतिहतरूपसे पूर्ण हुआ 
हैं। उपादान-निमित्तका एकसा बपूर्व सेल हो गया है, ऐसे किसी 
बुल्वतर योगसे शासतत्र रचा गया है। 

अपने वेभवकी निर्भवतासे और निश्वंकह्त्ताते बात्माके 
एकत्व-विभक्तपनको वतलाते हैं। एकत्व झब्द स्वसे अस्तित्व और 
विभक्त शब्द परसे वास्तित्वको सूचित करता है। बाचार्यदेव कहते 
हैं किः-- 

मैं स्वयं उत्तरदायित्वके साथ कहेुँगा, स्वयं देखभाल कर 
जपूर्वे जात्माकी वात निज-वेभवसे कहुँगा, इसप्रकार निज जअनुभवसे 
वे कहते हैं, फिर विनयसे कहेंगे कि तीर्यूकर भगवानने ऐसा कहा है। 
किन्तु यहां तो सारा उत्तरदायित्व बपने ऊपर रखकर प्रसिद्ध करते हैं, 
इसलिये जो कहेंगे वह कहों इघधर-उधरसे ले ल्यि है ऐसा नहीं है 
क्न्ति वे _निज-वेभवसे, स्वानुभवसे आत्माका बपूुर्व घर्म कहते हैं द $ कहते हैं। 


| 
जा । 
त्रि 





अन्तरंगर्मे अखण्ड ज्ञान-शांतिस्वरूप पूर्ण आत्माकी श्रद्धा, ज्ञान 
बौर ब्ान्तरिक रमणताका जो आनन्द है सो निज-वैभव है; उसके 
द्वारा दिखता हूँ। दाणीमें आत्मस्वत्पको यथार्थ कहनेका भाव है, 
साथ ही उपादानका वरू है। जो विकल्प उठा, उसके अनुसार उसका 
शास्षमें वाणीसे पूर्ण होनेका योग महाभाग्यसे मिलता 


जो भाव सर्वेज््ञा है, उस भावको छक्षम लेकर पीछे न हटे, 
ऐसे भावकों लेकर यहाँ ज॒प्नतिहत्त॒माव बताया है। यदि कहीं शब्द 
रचनामें भूल हो तो दोष प्रहण नहीं करता । हब्दसें कोई व्याकरण 
जादिकी भूछ कदाचित्‌ हो, किस्तु बात्माके प्रमाणकवी बात तो 
यथाथ ही कही जायनी। शास्र-रचनामें अक्षर, सात्रा, व्याकरण, 
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अलंकार आदि आते हैं, उनपर भार नहीं है, किन्तु जो परमार्थस्वरूप 
एकत्वका कथन करना है उसमे कहीं भूल नहीं है, इसलिये शत्दको 
भूछ मत ढूढ़ना। गायके जहाँ मांस निकला हो वहीं कौवा बैठता है, 
उसीप्रकार दुर्जनकी भाँति दोष देखनेकी दृष्टि ग्रहण नहीं करना । 
सज्जन पुरुषोंको दोष ग्रहण नहीं करना चाहिये, किन्तु मैं जो शुद्ध « 
आत्माका अनुभव कहना चाहता हैं उस्ते अन्तरंगमें मिला लेना । 
आचार्यदेव कहते हैं कि मैं केवली नहीं, छ्मस्थ हैं; हाँ; कैवरज्ञान प्राप्त 
क्रनेका मेरा आत्तरिक अनुभव भ्रगट हुआ है; इसलिये अबाधितरूप 
से कहनेकी उद्यत हुआ हूँ। 

टीका/--जो कुछ मेरे आत्माका निज-वैभव है वह सम्यग्दर्शन- 
ज्ञान और अन्तरंगमें रमणतारूप चारित्रदशा है। उस प्रगट समृद्धिके 
समस्त सामर्थ्यसे मैं इस स्वसे एकत्वभूत और परसे पृथक्‌ आत्मा- 
को दिखाऊँगा। जैसे किसीके यहाँ विवाह हो तब वह घरकी 
सारी सम्पत्ति बाहर निकछता है, उसीप्रकार यहाँ पंचमकाल है, हम 
उद्यस्थ हैं, फिर भी हमने आत्मऋ़ि श्राप्त की है, और पूर्ण ज्ञानी जो 
कह गये वही जगतके सामने स्वानुभवके द्वारा कहते हैं । जितना हमें 
अन्तरज्ञान वैभव प्रगट हुआ है उस सबसे, आत्मानुभवरूप श्रद्धाके-पूर्ण 
घलसे इस एकत्व-विभक्त आत्माको दिखाऊँगा,। 

वाणी तो पर है, वाणी वाणीमें परिणमतः करती है, वाणीका 
परिणमन होना या न होना उसकी योग्यता १९ अवलंबित है, फिर + 
भी यहां तो आत्माके स्वरूपको कहनेकी जो उमंग है सो उपादान, 
और वाणीका योग निमित्त हैं; इसप्रकार उपादान-निमित्त दोनोंका 
मेल बैठने पर यह ग्रन्थ अलौकिक रीतिसे पूर्ण हुआ है। जैसा निर्णय 
है वेसा ही उद्यम है। 

अब आचार्य अपनी पहिचाम कदाते हैं:-मेरे आत्माका ' निज-_ 
वैभव” अर्थात्‌ अस्तरंग लक्ष्मीर्प--शुन- न-दर्शन-चारित्ररूप वैभव केसा 
है? इस छोकमें प्रगट समस्त वस्तुओंके बतावेवले परमागम-शास्र 
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घब्इन्रह्मकी उपायनासे उसका जन्म है। यहाँ मेरे अच्चरंगका वेभव 
प्रगट करते समय निर्दोष कारणरूपसे वाह्मयरंयोग कसा था कि जिसके 
द्वारा निज-वैभवका जन्म हुआ है ? सो कहते हैं। जो ऐसा निज-वेभव 
आत्मामें प्रगट करता है उसके भी ऐसे ही संयोग होते हैं; ऐसा भाव 
भी इसमेंसे निकलता है। इस लोकमें समस्त वस्तुओंका प्रकाश 
करनेवाला और 'स्यात्‌' पदकी मुद्रावाला जो शब्दब्रह्म है अर्थात्‌ जिससे 
समस्त वस्तुसम्वन्धी ज्ञान प्रगठ होता है, ऐसा उस सर्वज्ञकी वाणीमें 
सामथ्यं है। ऐसे परम आगमके सेवनसे निज-वंभवका जन्म होता 
है; उसकी सामथ्येसे कहेंगे। देवा 
“जे पद श्री सर्वज्ञे दीठुं ज्ञानमां । 
कही शक्‍या नहि पण ते श्री भगवान जो॥” 


जो पद श्री सर्वज्ञ ने, देखा अपने ज्ञान । 
कह न सके वे भ्री उसे यध्षपि थे भगवान ।॥ 
( अपूर्वे अवसर ) 
ऐसा भी कहीं कथन है, वहाँ अचित्य. स्वल्पकी महिमाके लिये, 
परमार्थ कयनका यश्भीर आश्यय समझकर उसे अनुभवमें उतारनेके 
लिये वेसा कहा है। 
यहाँ तो बब्इन्र॒ह्य समस्त वस्तुको प्रगट करनेवाला है और मैं 
भी भगवानकी वाणोमें से आत्मस्वव्पको समझा हूँ, इसलिये ऋमसे 
वाणी द्वारा स्वसे अभिन्न और परसे भिन्न ऐसे स्वतंत्र आत्म- 
स्वरूपका वर्णन करूगा, वसा निर्णय प्रसिद्ध करते हैं। यह कितना 
साहस है, कितनी हढ़ता ! घोीके स्वादका ज्ञान तो होता है, किन्तु 
वह वाणों द्वारा मलीनाँति नहीं कहा जा सकता; तब यहां तो आचार्य 
लिये वाणीके द्वारा आत्माका यथार्थ स्वरूप कहा जायगा | आत्माका 
जो व्वब्प मैं समझा हूँ उसे कहनेकी सामर्थ्य मुझमें जा गई है। जब 
ऐसी वात नहीं है कि वहू स्वरूप कहा नहीं जा सकता। 
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कोई चतुर भसनुष्य, सामनेवालेके अभिप्रायर्सं जितनी बात है 
उसका सारा भाव थोड़े शब्दोंमें समझ लेता है और हृतासे कहता 
है कि-' तुम्हारा जो कहना है वह मैं बराबर समझ गया हैं ' इसी- 
प्रकार आचार्यदेव कहते हैं कि सर्वेज्ञ-वीतरागकी वाणीमें आये हुये 
भावोंको मैं ग्रथार्थरूपसे समझा हूँ, इसलिये अपने निज-वेभवसे यथार्थ 
आत्मस्वरूपका वर्णन किया जायगा। यह तो निमित्तका कथन है। 
इसमें वास्तवमें तो आचायें अपनी महिमा गाते हैं, क्योंकि परमाथ्थसे 
कोई किसीको नहीं समझाता | स्वभावकी हृढतासे उपादानमें ऐसी 
सामथ्यें है कि जिसके योगसे वाणीमें भी उस स्वरूपको यथार्थ कहने- 
की योग्यता आ गई है। वाणीके परिणसूनभे जीवका योग और 
इच्छा निमित्त है। व्यवहारसे कहा जाता है कि ' जहाँ बलवान उपा- 
दान जागा वहां ऐसी वाणी आये बिना नहीं रहती । ” वास्तव वाणी- 
का परिणमन स्वतंत्र है। सर्वेज्ञ वीत्तरागका पृण्ययोग भी उत्कृष्ट होता 
है, इसलिये उनकी वाणी भी परिपूर्ण-होती है, उस वाणीको ' छब्द- 
न्रह्म ” कहा है, औद उसमें ' स्थात्‌ ” पदुकी मुद्रावाला सिक्का है। 

स्यात्‌ ८ कथंचित्‌ प्रकारसे और वाद ८ कथन कहना अर्थात्‌ द्रव्यके 
एक धर्मंको मुख्य और दूसरे धर्मको गौण करेके कहना सो ' स्याह्मद 
है। जसे कि “वस्तु नित्य है ऐसा कहने पर वस्तु स्वभावसे नित्य, 
(अविनाशी) है ऐसा समझना चाहिये। “वस्तु अनित्य है” ऐसा 
कहने पर क्षण क्षणमे बदलूती हुई मृवस्थाकी अपेक्षासे अनित्य है 
ऐसा समझना चाहियें। वस्तुका एक धर्म मुख्यकूपसे कहने पर उसमें 
दूसरे अनन्त धर्म हैं, यह बात ध्यानसे वाहर नहीं होती। जिस 
अपेक्षासे कहनेमें आये वह न समझे किन्तु वस्तुमें एक ही धर्म है, 
ऐसा मान ले; वह एकान्तपक्षवाला मिथ्याहृष्टि है। जिस अपेक्षासे 
नित्यत्व है उसी अपेक्षासे अनित्यत्व नहीं कहा जाता। त्रेकालिक, 
स्वतंत्र द्रव्यस्वभावकी दृष्टिसे आत्मा अविकारी-शुद्ध है, तब वर्तमान 
परनिमित्ताधीन दृष्टिसे अशुद्ध है, ऐसा दोनों अपेक्षावाला कथन जिस- 
प्रकार है उसी प्रकार यथार्थतासे समझना चाहिये । भिन्न भिन्न प्रकार- 
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से जो जो कथन जिनेश्वरदेवने कहा है वह वस्तुके अनेक स्वभाव- 
अनुसार कहा है। उसमें कही गई अपेक्षाको न समझे और “आत्मा 
पूर्ण शुद्ध ही है” ऐसा मान ले तो वर्तमान संसारदशाकी अशुद्धता/डूर 
करनेका पुरुषार्थ नहीं कर सकेगा। आत्मा स्वभावसे शुद्ध है ,और 
दोनों अपेक्षाओंकी यथार्थ समझ्न ले तो पूर्ण शद्धस्वभावके लक्षसे 
अशुद्धताको दूर करनेका प्रयत्न अवश्य करेगा । सर्वेथा निर्दोष कथन, 
सर्वज्ष वीतराग कथित आगमका ही है। 

अरहंतका परमागम सब वस्तुओंके सामान्य ( वचनगोचर ) 
धर्मोका कथन करता है और वचनसे अगोचर जो विशेष धर्म हैं उनका 
अनुमान कराता है, इसप्नकॉर वह सब वस्तुओंका प्रकाशक है इसलिये 
स्वेग्यापी कहलाता है । 

सभी मानवों और देवेन्द्रोंके हारा पूज्य अथवा जिन्हें पवित्र 
आत्मघरमम प्रगट करना हे उनसे पृज्य वे अरहंत हैं । वे स॒दा पूज्य हैं, 
इसलिये उनकी वाणीका बहुमान होता है । अरहंत सर्वेज्षके भुंखंसे 
निकले हुये परमागममें कथित भावुक्री-उर्पीसनासे तिज-वेभवेका जन्म 
हुआ है। वाणी तो जड़ हु “किंन्तु यहाँ पर सर्वज्षका गंभीर आशय 
वया हे, उसके समझनेकी परमार्थस्े उपासना की गई है, फिर भी 
जिनवाणीस उपचार कस्के कहते हैं कि उससे निज-वैभवका जन्म हैं । 
ग्त्मी अपनी अनन्तक्षक्तिसे त्रिकाल स्वतंत्र है। आत्माके जो अनंतगुण 
हैं वही अनन्तशक्तिरूप निज-वेभव है। वह अपुग्रट-था, किन्तु वर्तेमान 
अपुर्वे पुरुषार्थेक द्वारा वीतरागकी वाणीके” बारंवार अनुसरण करने- 
से उसका जन्म हुआ हैं।. .४ 

सर्वेज्ने जैसा स्व्ररूप कहा हे वेसा बराबर समझकर उस 
ज्ञानकी निर्मेताक़ा जो अभ्यास-परिचय है सो स्व सेवा है। इसके 


अतिरिक्त अन्य किसीप्रकार किसी भी कालमें आत्माको गुण नहीं 
होता इसप्रकार गुणकी निर्मेलताकी विधि कहने पर उससे जो 
विरुद्ध हैं सो.अस॒त है ऐसा निषेघपक्ष समझ लेना चाहिये। 
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सर्वेज्ञ वीतरागने जो कहा है उसका आशय समझनेसे आत्मा- 
नुभव प्रगट होता है। सर्वज्ञषकी वाणीको शब्दब्ह्य कहनेका यह अर्थ 
है कि वह समस्त पदार्थंकों बतानेवाडी है। 


नित्यत्व, अनित्यत्व, शुद्धत्व, अजुद्धत्व, अस्तित्व, नास्तित्व जिसे 
धर्म संज्ञा है ऐसे अनेकप्रकारके कथनसे सम्पूर्ण पदार्थेका ज्ञान करानेमे 
समर्थ होनेसे सर्वेज्ञकी वाणी शब्दब्र॒ह्म कहलाती है। उससे रचे गये 
अहँतके परमागरमोंमें सामान्य धर्मोका कथन है, यथा अस्तित्व, वस्तुत्व, 
द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, अग्ुश्लघुत्व इत्यादि और जीवत्व, दर्शन, ज्ञान, वीयें, 
चारित्र जिसे विशेष गुण कहा जाता है, और उसीके द्वारा वचनअगोचर 





विशेष घर्मोका अनुमान कराया जाता है, उससे कुछ शेष नहीं रहता । 
इसप्रकार परमागम सर्वेवस्तुका प्रकाशक होनेसे सर्वेव्यापक कहलाता 
है और इसलिये वह शृब्दन्रह्म है। 

आत्माके भ्त्तिरिक्त भी प्रत्येक वस्तुर्में अनन्त गुण हैं, अनन्त 
परद्रव्य हैं, उस अनन्तसे पृथक्रूपमें अनन्त अन्यत्व॒ नामक ग्रुण है, 
इसीलिये अनन्त रज॒कण अथवा अनन्त देह संयोगमें आये तो भी आत्मा 
कभी उनरूप नहीं हुआ, और कोई परमाणु बदरूकर आत्मारूप नहीं 
होता; इसप्रकार अनन्तरो अन्यत्वकी शक्तिरुप अनन्तधर्म प्रत्येक वस्तुमें 
हैं। उन सबको सर्वेज्का आगम बतलाता है। उस गम्भीर आशयको 
जाननेवाला धर्मात्मा कहता है कि सर्वज्ञकी शब्दब्रह्महप वाणोीमें 
जगतका कोई भी भाव अज्ञात नहीं है। 


जैसे किसीका वाप बहीमें लिख गया हो कि “ वेशाख सुदी 
श्को दिनके १० बजे मन्दिरमें शिखरके नीचे छाखों स्वर्णमुद्रायें 
गाड़ी गई हैं, उन्हें तिकारू लेना। ” इसका आशय लड़का न समझें 
और शिखरको तोड़ना प्रारम्भ करदे तो वे स्वर्ण॑मुद्रायें नहीं मिलेंगी। 
पिताने तो इस आशयसे लिखा था कि वेशाख सुदी २ को दिनके 
दस बजे उस मन्दिके शिखरकी छाया घरके आंगनमें जिस स्थान' 


पर पड़े वहाँ सुवर्ण॑मुद्रायें गड़ी हैं, इस गम्भीर आशयको लड़का नहीं 
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समझे, त्तो घन नहीं मिछ सकता । इसीप्रकार सर्वज्ञप्रणीत झाखोंमें 
लिखे गये शब्दोंका सीधा अर्थ करने जाय और उसके गांभीय तया 
भावकोी न समझे तो आत्मधनकी प्राप्ति नहीं होती। इसलिये 
उसका गम्मीर आाश्यरूप अर्थ अन्तरंगर्में से निकालना चाहिये। सब 
आगम भेद सो उर वसे' इसप्रकार लोकोत्तर भण्डारकी महिमा होनी 
चाहिये । यदि महिमा योग्य दुनियामें कुछ है तो वह सर्वज्ञप्रणीत 
घ॒र्मं और घर्मात्मा ही हैं। वह घर्मात्मा कदाचित्‌ वर्तमानमें सिर्घंत 
स्थितिमें हो, किन्‍्तू तु बल्पकालमें ही वह जगवृवंच त्रिलोकीनाथ होनेवाल ही वह जगतृवंच्ध त्रिोकीनाथ होनेवाला 
है। संसारमें दिचका पृण्य वड़ा है वे बड़े कहे जाते हैं, किन्तु घममे 
यह देखा जाता है कि छतंत्र आत्मगुणकी समृद्धि कितनी है। 
आचाये कहते हैं कि परमागमकी उपासनासे मुझे अनुभव प्राप्त 
हुआ है,(इसीप्रकार जो कोई सर्वक्ष भगवानकी अनेकान्त वाणी- 
सत्शाल्रोंकी पढ़ता है बौर न्यायपुरस्सर भछोभांति श्रवण-मनन 
करता है उसे आत्मज्ञान हुए बिना नहीं रहता। आभाचार्यदेव कहते हैं 
कि हमने साक्षात्‌ तीर्थकरके पाससे सुना है; जोर इस ब्कारमय 
दाणीको सुत्रमें इसप्रकार गुफित किया है कि जिससे स्व-परका 
यथार्थ स्वरूप जाना जा सकता हैं, और उपादानकी सामथ्यें इतनी 
है कि निमित्तत्प वाणीमें बधातथ्य कहा जायगा, उसे तुम प्रमाण 
करना ।७ 30% 
यहां तक स्वपक्षकी दात कही। अब अपने स्वभावका मण्डल टेक 
ओर विभाबरूप मिथ्यात्वका खुण्डन कैसे किया है सो कहते हैंः-- 
समस्त विपरीतपक्षवादियों--सर्वेदा शकांतपक्षवादियोंके विरोधी 
भसावका निराकरण ( खण्डनपूर्वकं समाधान ) करनेमें समर्य जो 
मवाद्वित युक्ति हैं उसके अवलम्बनसे “जिन-बैभव * प्रगट किया हैं, 
अन्वश्वद्धासे नहीं । जगतमें घर्मके नामप्र वहुतसे अभिप्राय चल रहे 
हैं। कोई आत्माकों कूटस्थ-नित्य कहता है. कोई बनित्य ही कहता 
है अथवा कोई सर्वेया शुद्ध ही कहता है, अर्थातु संसार, बंधन तथा मोक्ष 
अवस्था भी नहीं है, ऐसा कहते हैं। किन्तु वस्तुस्थिति उससे भिन्न- 
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एप्रकारकी है। अतः एकान्त धर्मको मानने वाले मिथ्यावादी हैं। 
आत्माको नित्य मानने वालेके क्षण क्षणमें बदरूने वाली अवस्था 
ध्यानमें होनी चाहिये । यदि वर्तेमान अवस्थासे बदलना न माने तो 
राग-हे ष, बन्धनभाव दूर कर वीतराग होना न बने। और फिर 
कोई आत्माको एकान्त-आनन्दस्वरूप ही माने, वर्तमान अवस्थाको न 
माने तो उसकी भूल है, वर्तमान संसारदशार्ें शुभ-अशुभभाषके द्वारा 
प्रत्यक्ष दुःख भोगता है। पुण्य-पापके विकारीभाव आत्मामें होते हैं, 
उनका कर्ता अज्ञानी जीव है; (दया, दान, सेवा, ब्रत इत्यादि पुण्यभाव हैं, 
हिंसा, झूठ, चोरी, भन्रह्ा, परिग्रहकी ममता आदि पापभाव हैं, वह 
अपने माप नहीं होते, आत्मा अज्ञानभावसे उन्हें मपना मानकर करता 
है, किन्तु वह आत्मस्वभाव नहीं है। आत्मस्वभाव तो स्वयं ही पुण्य- 
पापका नाशक है) ज्ञानभावसे शुद्धात्माकी श्रद्धा, ज्ञाव और स्थिरतारूप 
चारित्रका कर्ता होने पर शुभाशुभ भावका नाश होता है। प्रथम श्रद्धा 
मेंसे पुण्य-पापका कतूंत्व और परका स्वामित्व दूर होना चाहिये, 
अज्ञानसावसे परमें सुखबुद्धि और पुण्य-पापका कतृंत्व है तथापि यदि 
उसे न माने तो यह बहुत बड़ी भूछ होगी, तथा परमार्थसे-निरचयसे पुण्य- 
पापका कतूंत्व माने तो भी वह भूछ है। आत्माका एकांत स्वरूप 
नहीं है। ऐसे जो भी मिथ्यात्व हैं उनका निराकरण करनेमें समर्थ 
जो अतिनिस्तुष अवाधित युक्ति है, उससे निज-वेभव प्रगट किया है। 
अवाधित न्यायके बलसे मिथ्यामतियोंके कुतकंका खण्डन करके सत्यका 
स्थापन करके निर्मेल स्वभाव प्रगट किया है। 
विकारका कार्य करने योग्य है, ऐसा मानने वाले विकारका 
नाश नहीं कर सकते। यदि कोई आत्माको एकान्त शुद्ध ही माने 
और आत्मा अज्ञानभावसे विकार करता है, तथापि वेसा न माने तो 
वह विकारका नाश नहीं कर सकता। पृण्य बंधन है, इसलिये मोक्ष- 
मार्गेमें उसका निषेध है, व्यवहारमें भी उसका निषेध कर पाप-मार्ममें 
प्रदि प्रवृत्ति करे तो वह पाप तो कालकूठ विष है, मात्र पापसे नरक 
निगोदर्भ जायगा। श्रद्धामें तो पुण्य-पाग्र दोनों हेय हैं, किन्तु वर्तेमानमें 
रे 
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शुद्धमें न रह सके तो थुभमें प्रवृत्ति करे। किन्तु अशुभमें तो प्रवृत्ति 
करनी ही न चाहिये । पुण्यभावकों छोड़कर पापभाव करता किसी भी 
तरह ठीक नहीं है। और फिर यदि कोई पृण्यभावकों ही धममं मानले 
तो भी उसके धर्म नहीं होता । कोई कहता है कि हमें पुण्यभाव नहीं 
करना है अथवा कहता है कि यदि किसीको पुण्य होगा तो मेरी तृष्णा 
घटेगी, ऐसे व्यर्थके बहाने बनाता है, किन्तु जब निविकल्प शुद्धभावको 
तो प्राप्त नहीं किया और पुृण्यभाव करना 'नहीं चाहता, तब-क्या पापमें 
ही जाना है ? तृष्णाकों कम करना तेरे परिणामके आधीन है, किसी- 
के पुण्यके आधीन नहीं है, इसलिये वर्तमान पुरुषार्थ द्वारा सारा 
विवेक सर्वप्रथम समझना चाहिये। और फिर यदि कोई शुभभावमें ही 
सन्‍्तोष मानकर रह जाय और ,इसप्रकार पृण्यको धर्मका साधन माने 
या उससे धीरे धीरे धर्म होता माने, तो उसका भी भवश्रमण दूर, 
नहीं होगा। धर्मेका प्रारम्भ करनेके इच्छुककों तीत्र आसक्ति तो कम ८ 
करनी ही चाहिये। किन्तु उससे यदि ऐसा मानते कि हित हो जावेगा 
तो यह भ्रम है। इसलिये पृण्य-पाप तो आख़व हैं बंधके कारण हैं 
और इन दोनोंसे रहित धर्म है; उनका प्रत्येकका स्वरूप जैसा है 
वेसा समझना चाहिये ।«“ 
ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे, तहाँ समझदुं तेह। 
त्यां तयां ते ते आचरे, आत्मार्थी जन ओह ॥ 
कक ( आत्मसिद्धि गाथा-6 ) 
में अ्क्रिय ज्ञानानन्द शुद्धस्वरूप हैं सो निश्चय है, और उससें 
आशिक स्थिरता बढ़ाकर रागको दूर करता सो व्यवहार है। अशुभसे 
प्रचनेके लिये शुभभावमे रंगना सो भी विकार है, वह मेरा स्वरूप 
हीं है, तथा परिणाम सुधारनेका यत्न करना आत्मार्थीका क्तेंव्य 
है। पुण्य-पापरूप' विकारसे पीछे हठकर अन्तरंगमें- अरूपी ज्ञान-शांतिमें 
स्थर होना, ही कर्तव्य है। जो उसे माने, आचरण करे और उसे ही 
मानने तथा आचरण करनेकी अन्तरंगसे भावना रखे सो भी आत्मार्थी 
है। आचाये कहते हैं कि 'सत्यमें असत्यका निषेध है, सत्यके स्थापन- 


जज. 


ञ्णे 
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से मेरा वेभव भरगट हुआ है”, यथार्थो समझने पर अयधार्थ छूट ही 
जायगा। जिसे सत्य समझमें आ जाय उसे असत्य क्या है यह समझमें 
आये बिना नहीं रहता | सत्यमे असत्यकी नास्ति है। 

कोई कहता है कि हमें सच्चे और झूठे धर्मकी परीक्षा नहीं 
करना है और न यह जानना है कि भूल किसे कहते हैं? जहाँसे जैसा 
मिले वहाँसे वेसा ले लेना चाहिये; यों कहनेवाले कोरे छालबुझवकड़ 
जेसे हैं, घ्वजपुच्छके, समान हैं। वे जहाँ जाते हैं वहाँ हां जी हां करते 
हैं, सत्य-असत्यको न्यायसे-प्रमाणसे नहीं समझते। एकको सच्चा 
मानूंगा तो दूसरेके ऊपर हंष होगा, इसलिये सभीको समान मानना 
चाहिये; यह तो अविवेक और मूढ़ता हैं। मानों वे यह कहते हैं कि गुड़ 
और खली, अनाज और विष्टठा, सज्जन और दुर्जेत सब समान हैं । 
किन्तु घरमें रोटी या दालमें थोड़ा सा फर्क पड़ जाता है तो झगडा 
कर बेठते हैं; संसारमे-घरमें अच्छे-बरुरे भावका विवेक करता है और 
प्रमार्थमें विवेक नहीं करता तथा असत्यकी सत्यमे और सत्यकी 
असत्यमें खत्तीनी करता है, यही बहुत बड़ी मूढ़ता है, समभाव नहीं 
है'। सभी भगवान हैं, किन्तु वे तो शक्तिर्पसे हैं, क्योंकि वर्तेमान 
भ्वस्थामें अन्तर है। विष और अमृत, सत्री और पुत्री दोनों समान हैं, 
“ऐसा माननेमें विवेक कहाँ रहा? पुत्री, खी और माता खीत्वकी 
अपेक्षासे समान हैं, किन्तु वर्तेमान लछोकव्यवहारमें समान नहीं हैं । 
जो यह नहीं समझता वह लौकिक व्यवहारमें भी मुखे कहा जाता है। 
इसीप्रकार लोकोच्र आत्मधर्ममें भी विवेक न रखे तो वह भी मूर्ख 
कहलाता है। इसलिये सत्य-असत्यको समझकर सत्यको ही स्वीकार 
करना चाहिये । जिससे धर्म समझना है वह स्वयं धर्मेको प्राप्त है या 
नहीं, उसमें कौनसे अलौकिक गुण हैं, इत्यादि पहले ही जानना चाहिये। 

आचायें कहते हैं कि 'त्रिकोकीनाथ सर्वेज्ञके मुखसे निकलो हुई 
वाणीमें गूढ अर्थ क्‍या हैं इसे समझकर हमने सम्यरदर्शव, सम्यग्जान 
और बअन्तर्रमणतारूप सृम्यक्चारित्र प्राप्त किया है तथा उससे 


विरोधी माध्यताका भृबाधितयुक्तिसे खण्डत किया है। उसमें ययाथथे 
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सत॒की घोषणा है, सत्‌की घोषणामें वीतरागताकी घोषणा है। 
निस्तुष निर्वाध युक्तिक बछ॒प्ते किसीकी व्यर्थ युक्ति न टिकने दूंगा । 
जो कुछ कहा जायगा, उस सबमें अन्धश्रद्धाके साथ स्वीकार करने- 
का निषेध किया है। 

ससर्वेज्ञके वचनोंके आशयका सेवन करके-इसप्रकार पहले भस्ति 
पक्षते कथन है, और परमें कतृत्व, परसे राभ-हानि मानने वाले 
मिथ्यात्व वालोंके तथा एकांतवादियोंके कुतर्कका खण्डन निर्बाध युक्ति- 
से किया है, इसप्रकार नास्तिसि कथन है। ऐसे ज्ञानके द्वारा जो 
निज-वैभवका जन्म है उस सबसे आत्माका वर्णन करेंगे; इसप्रकार 
अपनी निर्मछतामें आगे वढ़नेके लिये निश्वय किया है और यह 
कहा है कि निर्मित जैसा कथन है वेसा ही होगा। दूसरेको पूरा 
न समझा सके ऐसा योग भी कदाचित्‌ किसीके हो, किन्तु यहाँ तो 
जगत॒के महावर्‌ पुण्यको लेकर और किसी शुभयोगके द्वारा आचार्यने 
अन्तरभावके अनुसार वाणीमें यथार्थ कथन किया है। 

आचायेदेव कहते हैं कि मैंने अपना भाव अखण्डरूपसे स्थिर 
कर रखा है। नन्‍्यायके बलछसे और अनुभवसे मैंने जाना है, इसलिये 
कहीं भी स्खलन नहीं होगा | 

यदि कोई कुतकंसे पुण्यके द्वारा धर्मको मनवावा चाहे तो ज्ञानी 
उसे सत्य नहीं मानते ओर कहते हैं कि विष खानेसे अम्ृतकी डकार 
कभी नहीं आती; उसीप्रकार जिस भावसे बन्ध होता है उस भावसे 
कभी मोक्ष तो क्‍या किन्तु मोक्षमार्गका प्रारम्भ भी नहीं हो सकता । 

किसीने बहुत समय तक बाह्यधर्म किया हो और वह ऐसा कहे 
कि धर्म चाहे जितना किया हो, किन्तु सृत्युके समय किसी तीक्र 
असाताका उदय भाये तो आत्माका अहित भी हो जाता है! धर्मके 
फलमें ऐसा होता है, यह जो मानता है उसे आत्माकी श्र ही 


नहीं है। जिसे स्व॒तंत्र आत्माकी पूर्णहपसे श्रद्धा है उसका किसी कालमें 


ओर किसी संयोगमें भी अहित नहीं होसकता, नित्य-अविनाशी आत्मा- 
में जो जागृत है उसे तीन काल और तीन लोकमें भी विध्न नहीं" 
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होता | स्वयं परसे भिन्न हैं, फिर भी यदि परसे विघ्न माने तो 
समझना चाहिए कि उसे पृथक स्वतंत्र स्वभावकी श्रद्धा ही नहीं है। 
जगतकी मूख्खंताका क्‍या कहें ! अनेक प्रकारसे कल्पना करके पर- 
से लाभ-हानि मानने वाला सदा आकुलछित ही रहता है। 

निज-वेभवके जन्मसे बंधनभावका व्यय करके स्वाघीन मोक्ष- 
भावको उत्पत्ति की है। यदि कोई कहता है कि आत्माको तो जाना, 
ज्ञान किया, किन्तु यह खबर नहीं है कि बंधभाव दूर हुआ या चहीं, 
और मिथ्यात्व दूर हुआ या नहीं, तो समझना चाहिए कि उसने 
आत्माको जाना ही नहीं है। यहाँ तो ग्रुणकी प्रगट दकश्ाके द्वारा, 
सर्वेज्ञके कहे हुए भावका अनुसरण करके, कुतकंका खण्डन करके, 
मिथ्यात्वभावका नाश करके, स्वभावका महा श्रौव्यत्व स्थापित किया 
है, इसमें वहुततसे न्‍्यायोंका समावेश हुआ है। 


सूमुयसार ग्रन्थाधिराज है, इसके संत्र अतिगढ़ हैं, अन्तरंग- 
वैभवकी महिमा अपार है, जिसका वर्णन करते हुए गणघरदेव भी 
पार नहीं पाते। यदि कोई कहे कि--मैं सुन चुका हूँ कि आत्मा पृथक्‌ . 
है, मैंने पुस्तक पढ़ छी, इसलियें मुझे उसका ज्ञान हो चुका है; किन्तु 
(ऐसा नहीं है। चिवृत्तिपु्वेंक खूब श्रवण-मनन ओर अस्यास करना 
चाहिये, तभी यह वात समझमें आ सकती है ु 
निज-वैभव प्रगट होनेमें दूसरे कौन कौनसे कारण निमित्तरूप 
हैं यह मब कहा जायगा। 
समयसार शास्त्र सर्वेज्ञ वीतराग भगवानका पेट है। आचार्यदेव- 
ने निज-वैभवसे उसमें आत्मस्वभावका वर्णव किया है। आचार्यदेव 
कहते हैं कि तुम अपने अन्तरंग अनुभवसे प्रमाण करना, क्योंकि 
आत्माके अखण्ड स्वभावक्तो जो वात कहूँगा उसमें कोई भूल नहीं 
होगी। यह निज-वैभव कैंसा है? विर्मछ विज्ञानधघन जो आत्मा 
उसमें अन्तर्मग्न परमग्ुरु-सर्वेज्येव और अपर ग्रुरुगणधरादिकसे 
लेकर हमारे ग़रुरुपर्यत,-उनसे प्रसादरूपसे भ्रदत्त जो शुद्धात्मतत्त्वका 
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अनुग्रहपुवेक उपदेश है तथा पूर्वाचायकि अनुसार जो उपदेश है उससे 
उसका जन्म हुआ है । 

पूर्णस्वरूपमें स्थिर, अनंत स्वभावमें निमगन (सम्पूर्णहपसे छोन) 

/६ ऐसे परमग्रुरु अर्थात्‌ सर्वज्देव और अपरगुरु अर्थात्‌ गणघरदेवसे 

लेकर हमारे गुरु पर्यन्त; और यदि प्रकारांतरसें कहें तो त्रिकाली ध्र्व 
अपना आत्मस्वभाव ही परमगुरु हैं । 

यह वाणीका प्रवाह कहाँसे आया है ? सर्वोत्कष्ट गुणके स्वामी 
तीर्थंकर, उनके निकटवासी अपरगुरु गणधरदेव जिन्होंने साक्षात्‌ 
वाणी सुनी है, झेली है, उनकी परम्परासे पूर्वाचायोसे हमारे ग्रुरु- 
पर्यन्त सर्वक्षकी वाणीका यह प्रवाह आया है। उसे कुन्दकुन्दाचाये- 
देवने, अमृतचन्द्राचायदेवने प्रसादरुपमें अंगीकार किया है। 

पिताकी सम्पत्तिको पुत्र जबरन छुड़ा ले और पिता प्रसन्न 
होकर पुत्रको सम्पत्ति दे, इन दोनोंमें अन्तर है पिता पुत्रकी योग्यता 
देखकर संपत्ति देता हे। इसीप्रकार आचायंदेव कहते हैं कि महान 


पवित्र सन्त, जिनका राग-ह प्‌ वहुत कम हो गया था और जो बाह्य 
एवं अम्यंतर परिग्रहसे रहित निग्ग्रन्ध मृनि थे वे मेरे गुरु हैँ; उनकी 


कृपासे, प्रसन्नतासे मुझे सदुपदेश प्राप्त हुआ हैँ, जिससे मेरे वभव 
प्रगट हुआ है। इसप्रकार गुरुकी महिमा गाई हैँ। जेसे पुत्र पिताके 
माहात्म्यके लिये कहता हैँ कि उनके प्रतापसे सुखी हूँ। अन्तरंगर्मे 
तो जेसा है वेसा जानता ही है, किन्तु विनयसे पिताकी ही महिमा 
गाता हैं। उसीप्रकार यहां श्रीगुरुके प्रसादसे स्वानुभव हुआ हैं, इस- 
प्रकार विनयसे कहा हेँ। उनके आश्रयसे अन्तरंगसे प्राप्त हुआ कहूँगा 
कल्पनासे गढ़कर नहीं ) 

वीतराग जेसे निर्भन्थ मुनि जिस छिष्य पर कृपा करके उत्तम 
बोध दें उस शिष्यकी योग्यता कितनी होगी ? (परन्तु-' हीरा मुखसे 
ना कहें, छाख हमारा मोल।  आचार्यदेव लोकोत्तर विनयसे कहते हैं 
कि जो सर्वेथा नग्न, आत्मध्यानमें मरन, अ्रप्रमत्त गुणस्थ।नकी बोतराग ' 
दक्षामें लीन थे, तथापि “अन्य जीव धर्म प्राप्त करें तो बच्छा हो” ऐसी 
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शुभवृत्तिके उठने पर उपदेश देते थे और फिर उस वृत्तिसे छूटकर 
आत्मरमणतामें स्थिर हो जाते थे। ऐसे गुरुके पाससे हमें उपदेश 
मिला है। ऐसा कहनेसे उपदेश लेनेवालेमें भी कैसी योग्यता थी यह 
ज्ञात हो जाता है। 
आत्मा अनन्तकालमें जिस अपूर्ब बस्तुको नहीं समझा उसे 

खमझनेके लिए विशेष पाज्ञता चाहिये। संसार-व्यवहारमें 
सअनीतिका त्याग, इन्द्रियविषयोंकी अदप आसक्ति, आत्मतत्वकी 
जिज्ञासा, निरभिमानठा, सज्जनता, सतको समझनेका प्रेम इत्यादि 
सर्वप्रथम चाहिये। चोरासीके बंधनका दुःख, संसारकी अशरणता, 
पराश्रयताका दुःख इत्यादिका विचार करके परम सत्यक्री 
अन्तरंगमें तीत्र जिज्ञासा हो उसके पात्रता प्रगट होती है। 

यद्यपि अपमेमें पूर्ण पात्रता थी, किन्तु उसे न दिखाते हुए 
आचायें कहते हैं कि हमारे ग्रुरुने शुद्ध आत्मतत्वका अनुग्रहपू्वेक उप- 
देश दिया था, वही मैं कहता हूँ। इसप्रकार वे अपने गुरुका बहुमान 
करते हैं और कहते हैं कि 'हमारी तरह जो कोई योग्य जीव समझकर 
उनका बहुमान करेगा वह मुझ जेसा अवश्य हो जायगा। अब मेरे 
चौरासीका अवतार नहीं रहा और भवका भाव भी नहीं रहा । 
इसीप्रकार सत्यको समझनेवालेका भवश्रमण दूर हो जायगा। * 

जो भवसे थक गया हो और जिसे यह समझनेको जिज्ञासा 
जागृत हुई हो कि आत्मा कसा है उसे सच्चे गुरु अवश्य मिल जाते हैं । 

यहाँ गरुरुने यथार्थ योग्यता देखकर शुद्ध आत्मतत्वका उपदेश 
दिया है कि आत्मा परमानन्दस्वरूप, निर्मेल ज्ञाता-हष्टा है, पुण्य- 
पापकी वृत्तिसे रहित है, परसे भिन्‍न है, परका कर्ता-भोक्ता नहीं है। 
किसी देसरी बातको न कहकर “आत्मा पूर्ण है, शुद्ध-ज्ञायक है,' ऐसे 
स्वभावका उपदेश दिया है । 

ऊपर तीन बातें कही. हैं--(१) कृपा, (२) शुद्धआत्मतत््व औौर 
(३) उसका अनुग्रह पूर्वक उपदेश | अनुग्रह--हमारी योग्यताके अनुसार 
जहाँ जेसा चाहिये वहां वैसा समझाकर उसे पुष्ट किया है। अमुक 
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न्याय इसको कंसे पकडमें आये, अपूर्व तत्त्वस्वभावकी प्राप्ति कैसे 
हो, उसकी अस्ति-नास्तिके द्वारा स्पष्टता करके आत्मनिरोगताका 
सीधा उषाय बताया है, ऐसी समभपूर्वक श्री कुम्दकुन्दाचार्य और श्री 
अमृत॒चन्द्राचाययने गुरुका उपकार गाया है, यह उनकी कितनी विनय 
है। स्वयं समझते हुए भी श्रीगुरुकी कृपाकी महिमाकों गाते हैं । 
वास्तवमें तो कोई किसी पर कृपा नहीं कर सकता, क्योंकि किसीका 
भाव दूसरेको छाभरूप नहीं है, फिर भी यह कथन व्यवहारसे किया 
है। बाहरसे गुरुकी महिमा गाई है, और अन्तरंगसे अपनेको रुचिकर 
गुणकी महिमा गाई है। यह अपनी श्रद्धाकी हढ़ताके लिये है । 

यहाँ आचारयंदेवने अन्तरंगभावको स्पष्ट व्यक्त किया है, जिससे 
आत्माके असंख्यात प्रदेशोंमें बह सीधा उतर जाय । भर्थात्‌ गहराईसे 
अनुभवमें आ जाय । 

जिससे किसी पात्र जीवको साक्षात्‌ सम्यग्दशेन हो जाय--इस प्रका र- 
का सीधा उपदेश गुरु दे रहे हों, वहाँ कोई बीचमें ही थोड़ा-बहुत 

८त असंबद्धल्पमें सुन ले;--इसप्रकार यों ही अथवा अविनयसे यह उपदेश 
. ग्रहण नहीं किया हे अर्थात्‌ किसीके कानोंकान सुनी हुई बात नहीं 

है, किन्तु यह तो सीधा उपदेश ग्रहण किया हे। 

जिस जमीनमें क्षार हो उसमें अनाज बोया जाय तो उत्पन्न 
नहीं होता, किन्तु उसके लिये उत्तम भूमि चाहिए, उसी प्रकार निर्मल 
तत्त्वका स्पष्ट उपदेश ग्रहण करनेके लिये उत्तम पात्रता चाहिए । ऐसी 
पात्रता देखकर मेरे गुरुने मुझे उपदेश दिया, उनके कहे हुए यथार्थ 
भावको श्रवण-मनन द्वारा धारण करनेसे, उनको आज्ञाका पूर्ण 
विनयके द्वारा सेवन करनेसे, मुझमें शुद्ध, पवित्र आत्माका अपूर्व ज्ञान 
प्रगट हुआ हे । 

कंसा है वह निज-वेभव ? जो निरन्तर झरने वाला-आस्वाद- 
में आनेवाला, सुन्दर आनन्द--मनके संकह्प-विकढ्पसे परे, अतीनिद्रिय 
आननन्‍्द--उसके प्रभावसे युक्त जो प्रचुर संवेदनस्वरूप स्वसंवेदस, 
उससे जिसका जन्म हुआ है। इसमें श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव अपनी 
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च्तंमान स्थितिकी बात कहते हैं। जेसे पर्वतमेंसे झरना झरता रहता 
है उसी प्रकार अन्तरंगमें तीन कपाय नष्ट कर आत्माकी शांति और 
समृद्धिकी जमावट हुईं है, उसमेंसे निरन्तर स्वरूपछीनताका आनन्द 
झरता है। संसारमें सुख मानकर जीव आकुलताका अनुमव करता 
है, उस ओरसे लक्ष बदलकर स्वभावकी प्रतीतिके द्वारा अन्‍्तरंगमें 
स्थिर होकर आनन्दकी विपरीतदशाको निकाल देनेसे तो अकेला 
ज्ञानानन्द रस रह जाता है। घारावाही शांतिका-अनाकुर आवन्दका 
स्वयं स्वाद लिया है जौर फिर उपदेशकी वृत्ति आई है तब यह 
शासत्र रचा गया है। 
छल जगतुके जीव विकारमें ही संतोष मानकर बाकुलताका स्वाद 
लेते हैं, किन्तु जड़का अर्थात्‌ परका स्वाद नहीं लिया जा सकता। 
संसारके कल्पित आनन्दसे सर्वेथा भिन्न जातिका आनन्द, बात्माका 
अतींद्रिय-निराकुल आनन्द निरन्तर स्वादममें आये यही आात्मानन्दके 
अनुभवकी छाप है, यही सम्यग्दशन, सम्यन्ज्ञानका लक्षण है। अपनी 
मानी हुई श्रद्धासे और यग्रुरुज्ञाकके आश्रयके बिना कोई ऐसा सान 
वेठे कि सुझें आत्माका आनन्द प्रगट हुआ है तो यह बात मिथ्या है। 
सर्वेज्ञवेवसे चली आई हुईं परम्पराको रखकर अपने जनुभव-आनन्दकी 
छाप यहाँ प्रगयट की है। आत्माके अनुभवके बिना मात्र शुभभाव पैदा 
हो उसे आत्माका बानन्द नहीं कहा जा सकता। यह तो निग्नेन्थ 
मुनि हैं इसलिये विशेष स्थिरतामें आकर कहते हैं कि हमें प्रचुर 
संवेदन प्रयट होता है। चौथी भूमिका गृहस्थदशामें सम्यस्दष्टिको 
आत्माका आनन्द होता है, किन्तु विशेष नहों होता। छट्ठे -सातवें 
गुणस्थानमें झूलनेवाले मुनिकों भी केवलज्ञानोके समान पूर्णआनन्द 
नहीं होता, पूर्ण आनन्द तो केवलज्ञानोको ही होता है । मुनिके मध्यम- 
दशाका उत्तम मानन्द रहता है, किन्तु वह चौथी पांचवीं भूमिकाकी 
अपेक्षा बहुत अधिक है, उसका वे अनुभव स्वरूप उपयोग करते रहते हैं । 
कोई बड़ा अपमान हुआ हो, सम्पत्तिके नष्ठ होनेका दुःख हो, 
२९ 
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पुन्न-पुत्री अनुकूल न हों, घरमें स्लीके साथ विरोध हो, तो प्रचुर बुत 
आकुलताका अनुभव होता है। यदि देखा जाय तो जड़के सयोग- 
वियोगसे आकुलता नहीं होतो, किन्तु भपने अज्ञानसे होती है । उसका 
अनुभव आत्माके अनाकुल सुखका विकार है। उरासे विरुद्ध सम्यर- 
दर्शन, ज्ञान और बंतर्लीनतासे आत्मामें प्रचुर आनन्द साक्षात्‌ अनुभवमें 
आता है। हुनी 

शासत्में कथन आता है कि जिनका यथाजात दिजन्मा-अवगार- 
स्वल्पमें जन्म हुआ है ऐसे श्री कून्दकुन्दाचार्य देवने पंचमकालमें देवने पंचमकालमें 
अमृतवर्षा करके सचातत जन झासनकों जीवित रखा है। 

किसीके पास अधिक सम्पत्ति हो तो जगत्त कहता है कि 
इसको इतनी सारी लक्ष्मीकी प्राप्ति कहाँसे हुई ? तो कहा जाता है 
कि घरकी नींव खोदते समय पाँच करोड़ रुपये निकले थे, पांच करोड़ 
व्यापार धन्धेमेंसे, और पांच करोड़ उसके काकाके उत्तराधिकारसे 
प्राप्त हुए हैं, और कुछ अपनी पूंजी थी । इसीप्रकार आचाययेदेव कहते 
हैं कि हमारी आत्मरिद्धि प्रगट होनेमें चार कारण हैं:-- 

(१ ) शब्दब्रह्मरहू्प प्रमागम की सेवा । 


खिल डरा 


(२) कुतर्क और कुमतकी खण्डन करनेवाली निर्वाध- 


अखण्ड युक्ति । 
(३ ) सर्वेज्ञ भगवानसे समागत परम्परासे गुरुका उपदेश । 
(४ ) स्वानुभव । 


उपरोक्त चार कारणोंके द्वारा निज-वेभव प्रगठ हुआ है । 

उन सबसे मैंने आत्माको वर्णन करनेका प्रयत्न किया है। 
मैं दर्शाता हैँ तथा मैं दर्शाओं और तुम उसे प्रमाण मानना, 
यों कहकर कहनेवाले और सुननेवालेके भावका ऐक्य बताया है। मैं 
अविरुद्ध निर्ययसे कहेँगा, तुम यदि बसा ही समझोगे तो भूल नहीं 
होगी । अन्यथा कुतक और वाद-विवादसे अन्त नहीं आ सकता । तुम 
स्वयं प्रत्यक्ष स्वानुभवसे परीक्षा करके प्रमाण करता (निर्णय करना) 
अन्तरंग तत्त्वमें बाहरकी परीक्षा कार्यकारी नहीं होती । स्वयं तो शुद्ध 
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तत्वकोी अनुभव करके कहा है, किन्तु सुननेवालेके ऊपर इतना उत्तर- 
दायित्व रख दिया है कि तुम स्वयं ही अनुभव करके निर्णय करना । 
आत्मा, मन और इन्द्रियोंस अगोचर है इसलिये अपने अन्तरंग ज्ञान- 
स्वभावसे जो उसे जाननेका प्रयत्न करेगा उसे वह मेरी तरह प्रत्यक्ष 
अवश्य होगा । 


जिसका अहो भाग्य हो उसे यह तत्त्व सुननेको प्राप्त होता है 
और अपूर्वे पात्रतासे आत्मपुरुषार्थ करे तो प्रमार्थकी प्राप्ति होती 
है। निजको समझे बिना अनन्तवार साक्षत्‌ तीर्थंकरके पास हो आया, 
वहाँ तीर्थकरके शरीरकों देखा, किन्तु अपना लक्ष नहीं किया । 
तोर्थकरदेव जैसा उत्कृष्ट निमित्त जगतमें दूसरा कोई नहीं है । वहाँ भी 
स्वभाव को थस्वीकार करनेवाले और विपरीतता का सेवन करनेवाले 
थे तथा अनन्तकालतक बसे लोग रहेंगे.। विपरीततामे भी सब स्वतंत्र 
हैं, इसलिये कौन किसे तार सकता है। 


दुनियां तो जेसी है वेसी रहेगी। निजको समझनेके बाद 


दुनियांकी झंझट क्‍यों रखनी चाहिये? छोग कया मानते हैं और क्या 
कहते हैं, इस पर हृष्टि नहीं रखना चाहिये, किन्तु सर्वेज्ष भगवान क्‍्य। 
कहते हैं, इसकी आंतरिक परीक्षा करना चाहिये। यदि पूरमार्थकों न 
समझे और मात्र बाह्मप्रवृत्तिमें रुका रहे तो उससे जन्म-मरण कभी 
भी दूर नहीं होगा । कदाचित्‌ मन्दकषाय करे तो पुण्य बांधकर स्वर्गमे 
जाये, परन्तु आत्मा परसे भिन्न है, ऐसी यथार्थ श्रद्धाके बिना मोक्ष 
का यथार्थ पुरुषार्थ नहीं होता। जीवने पापभावकी अपेक्षा पुण्यभाव 
तो अनस्तवार किये हैं, किन्तु यहां तो धर्मकी बात है। “ पुण्यसे धीरे 
धीरे घर्म होगा, परके गवलम्बनसे आत्मगुण प्रगट होगा इत्याति 
प्रकारकी विपरीत मान्यताएँ अनादिसे चछी आरही हैं । निमित्ता 
धीन दृष्टिसे संसारमें भवभ्रमण हो रहा है, पुण्य, पाप और रागक 
अंश मात्र मेरे स्वरूपमें नहीं है, मैं एक ज्ञायकमात्र हूँ मात्र मेरे स्वरूपमें नहीं है, मैं एक ज्ञायकमात्र हैं, ऐस 
समझे बिना चौरासीके अवतारका एक भव भो कम नह 
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होगा। यदि भव कम न हो तो मनुष्यभव प्राप्त करनेका फछ- 


ध्या है ? 
जो छोकिक नीतिका पाकृन करता है उसका निपेष नहीं 
किया जाता, किन्तु ऐसी व्यवहार पात्रता वाह्य आचरणमें गिनी जाती 
हैं। भव अन्तर्‌मुख दृष्टि करके सतुस्मायमसे बात्माका अनुभव करमे- 
की आवश्यकता है, उसके विना जीवने अनन्तकालमें अन्य सब कुछ 
किया है, किन्तु वे सब साधन बन्धरूप ही हुए। 
यम नियम संयम आप कियो, 
ख्कयईक्वा पुनि त्याग विराग अथाग ल्यो; 
वनवास छियो म्रुखमौन रो, 
हृढ आसन पन्न छगाय दियो॥ 
मन पीन निरोध स्ववोध कियो, 
इठ जोग प्रयोग छु तार भयो | 
जप भेद जपे तप त्पोंडि तपे, 
उरसेंहि उदासि लही सबपें॥ 
सब शाखनके नय धार हिये, 
मृतमंडन खंडन मेद छिये । 
वह साधन बार अनन्त कियो, 
तद॒पि कछु हाथ अभी ने परयो॥। (श्रीमदु राजचंद्र ) 
पंचमहात्रवका बननन्‍्तवार पाठन किया और आहारादिके 
समय कठिन अभिग्रह ( नियम ) भी ग्रहण किये। जैसे-मोती नामको 
वाई हो, मोतीवाली छापकी साड़ी, पहिने हो, और वह आहारको 
प्रार्थना करे तो ही आहार ग्रहण करूँ-ऐसा कठिन अभिग्रह ( वृत्ति- 
परिसंख्यान तप ) भी अनन्तवार किया, संयम पालन किया, इन्द्रिय- 
दमन किया, त्याग वेराग्य भी बहुत लिया, किस्तु अविकारी आत्माकी 


प्रतीति तीति नहीं हुई। आत्माकों भुलकर मान रहा और छह मास तक- हुई। आत्माकों भूलकर मौन रहा और छह मास तक- 


न 
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स्वभाव प्रगट नहीं हुआ | 
“अब क्‍यों न विचारत है मन से, 
कछु ओर रहा उन साधनसें ? 
विन सद्णुरू कोठ न भेद हूहे, 
मुख आगे है कह वात कहें ? 

तीन कालके ज्ञानियोंका यही कहना है कि तुम त्रिकाल ज्ञायव 
स्वतंत्र हो, परमात्माके सहश हो और वैसे ही वनो । अनंत काहमें 
लिजको नहीं पहुचाल सका, इसीलिये जगतमें परिक्रणण करना पड़ 
है। नहीं समझनेवाले, ज्ञानीके सामने विरोधकी पुकार किया करहे 
हैं, किन्तु ज्ञाना तो जगतके सामने सत्यकी घोषणा करके भात् 
आत्महित करके चले गये, ज्ञानीका विरोध अज्ञानी न करे तो कौर 
करेगा ? अज्ञानी कहता है कि हमारी मानी हुई सभी बातोंका खण्डर 
करते हो तो क्या यह हं ष नहीं है? ज्ञानी कहता है कि सत्यकी 
स्थापना करनेमें असत््यका निषेध सहज ही ज्ञात हो जाता है, उससे 
दंप नहीं किध्तु सच्ची दया है। तुम न समझो तो भी प्रभु हो, सत्यक 
विरोध करनेवाले भी सब प्रभु हैं। यह बात ध्षमझ लेगा तब ज्ञात हो 
जायगा कि सारी विपरीतता क्षणभरमें दूर करनेमें समर्थ है। श्ञार्न 
किसी व्यक्तिका निषेध नहीं करते, किन्तु विपरीत मान्यताका निषे६ 
करते हैं। उनके मनमें जगतके समस्त प्राणियों पर करुणा है। ७ 
जानते हैं कि जिसकी दृष्टि मिथ्याग्रह पर है, यदि वह स्वयं समझे ते 
ही सुधरेगा, इसलिये वे कहते हैं कि “तेरी शुद्धता तो बड़ी है, किन्तु 
तेरी बशुद्धता भी बड़ी है साक्षात्‌ तीर्थंकर भगवान भी तुझें न 
समझा सके। तेरी परात्रताके बिना तुझे कोई सुधार नहीं सकता। स्यों 

आचार्यदेव कहते हैं कि हम तो पूर्ण गुणको लक्षमें रखकर जो 
अल्पप्रशास्त रागादिख्प दोष है उसे जानते हैं, इसलिये उस दोषको 
दूर कर सकेंगे, किन्तु तुम परका दोष देखनेके लिये मत रुकता, मात्र 
गुण प्र ही दृष्टि रखना, फिर ऐसा सुयोग नहीं मिलेगा । .८ 
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ज्ञानी जानता है कि वर्तमान पुल्याथंकी बक्तत्तिसे थोड़ी 
अस्थिरता हो जाती है, किन्तु वह मेरा स्वभाव नहीं है, इसलिये अल्प- 
कालूमें पुरुषायंकी प्रबछता करके समस्त दोषकों दूर कर देगा। 

जिसे सम्यग्दशंनकी प्रतीति नहीं है, उसकी मुक्ति नहीं है । 
प्रायः ऐसा होता है कि सम्यर्दर्शन हो किन्तु चारित्र न हो। श्रेणिक 
राजा जेसे एकावतारी और भरतचकरदर्ती जेसे उसी भवसे मोक्ष जाने- 
वाले यृहस्थदशामें अनन्त जीव हो गये। सम्बस्द्शवकी महिमा 
वपार है । 

भरत चक्रवर्तीके ९६००० स्त्रियाँ थीं, किन्तु उन्हें आत्म- 
प्रतीति थी इसलिये उनने परमें कहीं स्वामित्व नहीं होने दिया। उस 
श्रद्धांके वलसे उनमे उसी भवसें अन्‍्तमु हुतेमें चारित्र ग्रहण करके 
केवलज्ञान प्राप्त किया। श्रेणिकराजाके एक भी ब्रत नहीं था, फिर 
भी सतत आत्मप्रतीतिमें रहे थे, तीथैंकर नामकर्मका बंध क्रिया था। 
वे ८४००० वर्षकी आयु वांधकर प्रथम नरकमें गये हैं। वहाँ काल 
पूरा करके इस भरतक्षेत्रमें जन्म लेकर प्रथम तीर्थंकर होंगे जगतुका 
उद्धारक और तचिजगतसे वंद्य-पृज्य होंगे। इन्द्र उतके चरणोंकी सेवा 
करेंगे । सम्यर्दशेनके बिना ऐसा पुण्य नहीं बंधता । 

सत्यका उपदेश सुनते ही जहां समझपूर्वक अन्तरंगर्मे पूर्ण 
सत्यका स्वीकार हुआ वहां फिर अल्पकाल्में पूर्ण चारित्र प्रगट हुए 
विना नहीं रहता । पूर्ण होनेसे पहले, पूर्णफी समझके द्वारा पूर्णको 
ही देखता है, इसलिये अनन्त राग दूर हो गया, फिर जो अल्पराय रहा 
उसका चाश अवश्य होगा । 
एल औहइस कारमें सम्यक समझ बहुत दुलेभ है। प्रभु ! तुझे अपूर्व 
समझका असूल्य समय मिला हैं इसमें यदि चूक गया तो फिर अनन्त- 

कालमें मनुष्यमव और ऐसा योग मिलना कठिन है। अनन्तवार धर्मेक्रे 

'नास पर कदाग्न॒हमें, वाह्य साधनोंमें अटका रहा, अब परम-सत्य 
क्या है इसकी चिता नहीं की तो फिर अनन्तकालमें भी ठिकाने नहीं 
लगेगा, इसलिये जआचाये महाराज कहते हैं कि सत्य क्‍या है यह स्वयं 
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अन्तरंग अनुभवसे निश्चय कर । अनुभवकी मुख्यतासे शुद्धस्वरूपका 
निर्णय कर; वाहरके तकं-वितर्कका काम नहीं है । इसके लिये हृष्टांत 
देते हैँ । 

एक आदमो बाजारसे कपड़ेका एक थान लाया। उसके ९ 
वर्षीय पुत्रने उससे पूछा कि यह घान कितने हाथका है? पिताने 
जवाब दिया कि यह पचास हाथका है। लड़केने अपनी हाथसे 
नापकर कहा कि यह थान तो ७५ हाथका है, इसलिये आपकी 
बात असत्य है। तब पितामे कहा कि हमारे लेनदेनमें तेरे हाथका 
माप नहीं चलता | तव लड॒का, कहता है कि क्‍यों मैं मनुष्य नहीं हूँ? 
मेरा हाथ क्‍यों नहीं चलता जेसे व्यवहारके मापमें वालकका हाथ 
नहीं चछता, उसीप्रकार वाह्महृष्टिवाले बाल-तज्ञानोकी वुद्धिमें से 
उत्पन्न कुयुक्ति अतीन्द्रिय आत्मभावको नापनेमें काम नहीं आती । 
धर्मात्माका हुदय अज्ञानीसे नहों मापा जा सकता, इसलिये ज्ञानीको 
पहचाननेके छिये पहले उच्च मार्गका परिचय करो, रुचि बढ़ओो, 
विद्यालवुद्धि, मध्यस्थता, सरलता और जितेन्द्रियता इत्यादि ग्रुण प्राप्त 
करो | संतकी परीक्षा होनेसे सत॒का जादर होता है और तब ही 
घ॒र्मात्माका उपकार समझा जा सकता है, अपने गुणका बहुमान 
होता है और व्ंमानमें ही अपूर्व शान्ति प्रगद होती है। 

अब जिसे समझनेकी उमंग जागृत हुईं हें ऐसे जिज्ञासु शिष्य 
को प्रश्न उठता है कि ऐसा शुद्ध आत्मा कौन है, जिसका स्वरूप जानना 
चाहिये ? अनन्तानन्त कालसे आत्माके शुद्धस्वभाव की बातको न तो 
सुना है न रुचि की है, न जाना है और न अनुभव ही किया है। 
इसलिये शिष्य प्रइन करता है कि आत्माका शुद्ध स्वभाव कंसा है ? 

पांच गाथा पर्यनत एकत्व-विभक्त आत्माकी महिमा सुनकर 
स्वयं ही तैयार हुआ शिष्य जिज्ञासासे पूछता है, कहीं वृल्त्‌ रुचि 
उत्पन्न नहीं हुई है। जैसे किसीको प्यास लगी है, पानी पोनेकी इच्छा 
हुई है और पासमें कहीं पानी दिखाई नहीं देता; किन्तु जब पानीका 
चिह्न मालूम हो जाता है तब उसकी कंप्ती आतुरता बढ़ जाती है, फिर 
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पानी पीकर कितना तृप्त होता है ? उसीप्रकार जिसे आत्माको जानसे- 
की उत्कष्ठा हुई है वह झात्माकी वात सुनकर कित्तना आनंदित होता 
है और दादमें सम्यक-पुरुषार्थ करके आत्मस्वरूप प्राप्त करके कितवा- 
प्त होता हैं! जिसे शुद्ध बस्त्मस्वरूपको जाननेकी तोन्न इच्छा हुई है 
उसीको उनाया जाता है। 

जिसकी बावह्यकता नाम होती है उसकी तरफ आत्माका 
वीये स्फुरित हुए विना नहीं रहता । बनादिसे शरीर बौर इन्द्रियों पर 
दृष्टि हैं और उनके प्रति प्रेम है तथ्य ऐसा विपरीत विश्वास रखता है कि 
बमुक जाहार मिलेगा तो शरीर टिक सकेगा, इसीलिये अवादिकालसे 
देहको ममतासे पोषता रहता है। 





हा 





है ड्डों रुप 

प्रकार दस्तुका सत्यस्वरूप सुननेसे जो वस्तुस्वरूपको ग्रहण कर लेता 

रे तो अमुल्य हीरेको प्राप्त कर 

चुननेसे जो शुभभाव होत्ता है उस कारणसे 
सहजात्मस्वरूप बात्माको जाने तो परमानन्दस्वरूप 

हो जाती है । जिसे ठत्वकी रुचि हुई है उसे शुरू 

उत्तर दें और वह न समझे यह नहीं हो सकता। इस छट्ठी गाधामम 

तो उद्जेका लेख है, वह कस्मी बदल नहीं सकता । जेसे ' छह्दीका लिखा 


कप ७++>७->२39०७०५३०क+ननक, 








लेख लेख नहीं टू टरूता  उद्ीप्रकार इस अध्यात्म इछटीके अंतरंग लेखका भाव 
जो समहता है उसका नोक्षभ्राव जुन्यथ्या नहीं होता, उसको सुक्ति हुये 
] 


७-5 १३. 


णत्रि होदि अपबत्तो ण प्मत्तो जाणओ दु जो भावों | 
एवं मणंति छुद्ध णाओ जो सो उ सो चेव ॥ ६ ॥ 


जोवाजोवाधिकार : गाथा--६ ] [ १६९ 


नाएि सवस्यप्रमत्तो प्रमत्तो ज्ञायकर्तु यो भाव; । 
एवं सणंति शुद्ध ज्ञातो य सतु स चेव ॥ ६ ॥ 
अथें--जो ज्ञायकभाव है वह अप्रमत भी नहीं और प्रमत्त 


भी नहीं है, इसप्रकार इसे शुद्ध कहा है, और फिर जो ज्ञायकरूपसे 
बताया है, सो तो वह बही है, दूसरा कोई नहीं है ।* 


इस गाथासे मोक्षमागंका प्रारम्भ होता है । पांचवीं गाथामें 
कहा है कि निञ्र-वेभवसे कहेंगे, इसलिये छट्ठी गाथामें अपनी भूमिका- 
को दर्शाकर कहा है कि जो सातवीं-छट्ठी भूमिकामें रहता है वह मैं 
नहीं हैं । इसप्रवार मुनि अपनो वात कर रहे हैं कि मैं तो एक हूँ तब 
फिर अवस्थामें अप्रमत्त और प्रमत्त ऐसे दो भेद क्‍यों ? वह दो प्रकार 
मैं नहीं हैँ! अपनी बात करके जगतको कहता है कि जो ज्ञायकरभाव 
है सो न तो अप्रमत्त है और न प्रमत्त है। आचायंकी दृष्टि मात्र ज्ञायक 
द्रव्य पर है। मैं अखण्ड, पूर्ण, शुद्ध हूँ, अवस्थाके भेदसे रहित सामान्य 
एकरूप ऐसा जो ज्ञायकरूपमें ज्ञात हुआ हूँ, वही हैँ, दूसरा नहीं । उसमें 
फिर यह अप्रमत्त-प्रमत्तका भेद कसा ? आचायंदेव अपनी वतुमान, 
अवस्थाका निपेघ करते हैं और कहते हैं कि यह जो अप्रमत्त-प्रमत्तका। 
भेद है, वह मैं नहीं हूँ, में तो अखण्ड एक ज्ञायकभाव हूँ। 


आचार्यदेवने सकषायी-अकषायी, सयोगी-अयोगी इत्यादि 
भेद गाथामें नहीं कहे, इसलिये ऐसा मालूम होता है कि वे प्रमत्त- 
अप्रमत्त दद्मामें झूल रहे हैं और उसका निषेध करते हैं। अप्रमत्त या 
प्रमत्त मैं नहीं है, ऐसी भाषा उनको वर्तमान मुनिदशामेंसे आई हैं। उनके 
दो पर्यायें ही रही हैं, उन दो पर्यायोंमें अखण्ड ज्ञायकका बल उनके 
व॒र्ते रहा है इसलिये अपने आत्माके अन्तर अनुभवमेंसे अप्रमत्त भी 
नहीं और प्रमत भी नहीं ऐसो भाषा आई है। आचार्यका ऊँची ऊँची 
पर्याय पर लक्ष है इसलिये भाषामें पहले 'प्रमत्त' न आकर 'आप्रमत्त 
आया है। 
२२ 
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आत्माके गुणकी चौदह धूपिकार्यें हैं अथति चौदह गुणस्थान 
हैं; उसमें से चौथे ग्रुणस्थानमें अपूर्व बात्मसाक्षातुकार, निविकेत्प 
अनुभव होता है। वहाँ यथार्थ स्वरूपका ज्ञान होता है। बादमें 
आंशिक स्थिरता बढ़े तो पांचवां चुणस्थान होता है। अन्तरंगज्ञानमें 
विशेष स्थिर होकर कपायकी तठीत चौकड़ोका अमाव निविकल्प ध्यान- 
दशा प्रगट होती है, उसे अप्रमत्त चामक सातवां ग्रुगस्थाच कहा है; 
बादमें सविकल्पदशा जाती है, उसे छट्ठा प्रमत्त चुणस्थान कहते हैं। 
मुनि इन दो दुश्याजोंके वरचसें दारंबार झूला करते हैं। 

हू 


7 नल गे 

निविकल्पदशार्म यदि विशेष समय रहे तो मुनि अन्तमु हु्तमें 
केवलज्ञान प्राप्त करता है। जब॒तक ऐसा नहीं होता तवतक हजारों 
बार छठा-सातवाँ मुणस्थान बदलता रहता है। तीनों कालमें मुनिदशा 
ऐसी ही होतो है। वह मुनिदशा बाह्य औौर आस्यंतर परिग्रहसे 
रहित होती है, आत्मज्ञाव सहित नृग्न-दिगंवरत्व होता है सातवें युण- 
स्थानमें वुद्धिपूवंक विकल्प छूट जाते हैं और आत्मस्वव्पकी स्थिरतामें 
बविलकुछ निविकल्प आनस्‍न्‍्दमें लीन हो जाता है, वहाँ पल पलमें साक्षात्‌ 
सिद्ध परमात्मा जेंसा आनन्द अंशरूपसे अनुभव आता है। में आत्मा 
हैँ, शुद्ध आनन्दस्वरूप हुँ, ऐसा विकल्य भी वहाँ नहीं होता; मात्र 
स्वसंवेदन ( स्वका अनुभव ) होता है, ऐसी स्थिति-साधकद्शा भय- 
वान कुन्दकुन्दाचार्यदेवके थी। वे क्षणमें प्रमत्त मौर क्षणमें अप्रमत- 
द्ममें झूलते रहते थे। 

जाचायेके केवरूज्ञान प्रगट होनेमें संज्वलन कषायका अंश 
जीतनेको शेष रहा है। क्षणमें छट्टी भूमिकामें आने पर आत्मस्वभाव 
की दात्त करते हैं बोर क्षणमें उस शुभ विकल्पको तोड़कर सातवें 
गृणस्थानमें मात्र अदीन्द्रिय आात्माचंदमें स्थिर हो जाते हैँ। ऐसी वह 
उत्कृष्ट साघक दर्मा हैं। उस निज-चेभवसे वे आत्माक्ना वास्तविक 
स्वरूप जगतको वतछाते हैं कि वह ज्ञायक नित्य एकरूप चेतन्यज्योति 
है, वह वर्तमान क्षणिक अवस्थाके किसी भेदर्प नहीं है, कितु केवल 
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ज्ञायकरूपसे शुद्ध है, अखण्ड एकाकार ज्ञायकस्वभावसें अप्रमेत्त-प्रभेत्त 
का भेद परमार्थसे नहीं है। 

आत्मा और जड़ दोनों पदार्थ स्वथा भिन्न हैं। दोनोंमे प्रत्येक 
क्षणमें अपनी अपनी अवस्था स्वतंत्ररूपसे होती है। आत्मा जड़से 
सवेधा भिन्‍न है, ऐसा जाने बिना स्वरूपकी रुचि नहीं होती न्‍त है, ऐसा जाने बिना स्वर्पकी रुचि नहीं होती, रुचिके 
बिना श्रद्धा, श्रद्धाकें विना स्थिरता और स्थिरताके बिना मुक्ति नहीं 
होती, भात्मामें एक समयकी होनेवाली कर्मबंधरूपी विकारी-क्षणिक 
अवस्थाकों ध्यासलमें न लेकर अकेले ज्ञायक-श्र वस्वभावको लक्षमें 
लेकर उसमें स्थिर हुआ सो तो ज्ञाता ही है। स्वभावसे आत्मा 
निर्विकारी, आनन्दघन, सच्चिदानन्द-स्वरूप, ज्ञाता-हृष्टा, स्वावलम्बी 
और स्वतंत्र है। ऐसो आत्माकी ओरको जो दृष्टि है सो, सम्यर्दशन 
है और उस भावमें स्थिरताका होना सो सम्यकचारित्र है 

जेसे स्फटिकमणि स्वभावसे एवेत, स्वच्छ और निर्मल है, किन्तु 

काले, लाल, पीले पान्नके संयोगसे वर्तमान अवस्थामें काले, लाल, 
पीले रंगकी झांई उसमें दिखाई देती है, वह वेसा हो नहीं “जाता । 
स्फटिकमणिका संपूर्ण स्वभाव तो सफेद ही है। इसीप्रकार आत्मा 
अरूपी, ज्ञानानंदघन ही हैं। आत्मामें क्षणवर्ती-विकारीभाव दिखाई 
देते हैं, उस ओर यदि दृष्टि न की जाय तो भात्मा अवन्ध, निवि- 
कारी, निर्मल, कर बस अपर तन्‍्यज्योति है। वतमान अवस्थामें पुण्य- 
पापके क्षणिक विकार और मति-श्रुतज्ञानको अवस्था रहती है, जो 
उसके भेदसे रहित, विकल्परहित, एकाकार, अकेछा, ज्ञायक, प्र वरूप 
से वर्तमानमें पूर्ण ज्ञाता हुआ, सो वह ज्ञाता ही है। ऐसे पर-निमित्तके 
भेदरहित, उपाधिरहित, एकाकार, ज्ञायक, सामान्य ध्र्‌ वरूपसे आत्माको 
जानना सो ही सम्यग्हष्टि या प्रमाथहृष्टि है। यही मोक्ष॒की प्रथमसीढ़ी है. 

जो अनादि-अनन्त चिकालस्थिर रहे सो वस्तु है। भूत, 
भविष्यकी अवस्थारूप होनेकी जो,श॒क्ति है सो गुण है। और वरतेमान 
प्रगट अवस्था पर्याय है 

वर्तमानमें रहनेवाले द्रव्यमें ही त्रिकाल स्थिर होनेकी सामर्थ्य 
है। वर्तमान एक समयमें त्रिकाल रहनेरप जो एकरूप सामरथ्य है सो 
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द्रव्य है। अखंड-शायक कहनेसे त्रिकाली एकरूप द्रव्यस्वभाव बताया 
है। समय समय रहकर त्रिकाल-होता है, इसप्रकार त्रिकालसे ज्ञायक 
को लक्षमें लेना हो सो बात नहीं है, किन्तु यह समझना चाहिये कि 
वर्तमानमें ही चेदन्य अनन्तशक्तिकी सामथ्यंसे पूर्ण है। भर्थात्‌ जो 
वर्तमानमें हैं, वही त्रिकाल है। वर्तमानमें मैं अखण्ड-पूर्ण हैँ ऐसी जो 
दृष्टि है सो द्रव्यहृष्टि है.और वही सम्यसद्ष्टि है 

प्रत्येक वस्तु वर्तमानल्पसे वर्त रही है-रह रही है। उस 
प्रव्तमान द्रव्यमें वर्तमानमें जो प्रगट अवस्था है सो पर्याय है और शेप 
अवस्थाएं जो होनी हैं और जो हो गई हैं, उसकी वर्तमान शक्ति, समस्त 
गुण ध्रुव नित्य है। वर्तमान प्रगट अवस्थाके अतिरिक्त जो सामर्थ्य 
शक्ति है सो ध्रूव है। व्यय अभावरूप पर्याय है और उत्पाद सद्भावरूप 
पर्याय है। उस व्यय और उत्पादके भंगसे रहित वत्तमानमें समस्त 
सामथ्यंशक्ति गुण और द्रव्य हैं। अवस्थाके अतिरिक्त जो त्रिकाल - 
रहनेरूप सामान्यभाव है, उसे यहाँ द्रव्य कहा है। वर्तमान विकारी 
अवस्थाको गौणकर जिस त्रिकाल सामान्य स्वभावरूप मैं हैँ सो 
श[यकभाव है। 

वर्तमानमें ही द्रव्यस्वभाव ध्रवरूपसे अखण्ड-पुूर्ण है, उसमें 
भूत और भविष्य पर्यायकी शक्ति विद्यमान है। वर्तेमानमें 2४ 
अवस्था है वह भंग ओर भेदरूप है, उस भंगरूप अवस्थाके अतिरिक्त 
जो हर समयमें वर्तेनेवाली सामथ्ये हें वह ग्रुणरूप हैँ अथवा द्र॒व्यरूप 
हैं। अवस्थाको लक्षमें न लेकर मैं आत्मा पूर्ण, निर्मेल, पवित्र वर्तमान 
में ही हैँ । इस हृष्टिके होने पर पर्याय भी निर्मल याय भी निर्मल हो जाती जाती है । इस 
हृष्टिके प्रगट होनेमें अनन्त पुरुषार्थ हैं और उसके होनेपर दर्शन-मोह 
तथा अनन्तानुबन्धी कषायका अभाव होता हेँ। सम्य्दशेनके प्रगट 
होनेके वाद भी जआगेकी पर्याय इस द्रव्यदृष्टिके बछसे ही प्रगट 
होती हे। पूर्ण ज्ञायक, न्रपेक्ष, स्वतंत्ररूपसे जो सदा एकरूप है उसे 
श्रद्धामें लेना सो सम्यग्दशन हुँ । सम्यन्दर्शन और मिथ्यादर्शनकी अवस्था, 
इसी प्रकार संयमी-असंयमी, सवेदी-अवेदी, सकषायो-अकषायी, संयोगी- 
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अयोगी ऐसे दो दो भेद हो जाते हैं, जो कि पर--निमित्तको अपेक्षासे 
होते हैं। वे आत्माके अखण्डस्वभावभे नहीं हैं इसलिये सम्यत्हुष्टि जीव 
अखण्डस्वभावको दृष्टिमें लेकर भेदोंका भी अस्वीकार करता है । 

ध्यान रहे कि यह अलौकिक वस्तु है। अननन्‍्तकालसे स्वभाव- 
की बात समझमें नहीं आई, इसलिये वस्तुकी परम गम्भीर महिमाकों 
छाकर उसे लक्षमें रखकर समझना चाहिये । वस्तुकी श्रद्धाके 
वित्ता सम्यगज्ञान और चारित्र नहीं हो सकता । “यह बात कठिन है 
इसलिये समझमें नहीं आतो” ऐसा नहीं मानना चाहिये । अनादिका 
अनभ्यास है इसलिये समझना कठिन मालूम होता है किन्तु वह स्व- 
विषय हैँ इसलिए समझमें आ ही जाता हैं। 

कंकणकी अवस्थामें सोना कंकणके आकारमें स्थुलूहष्टिसे 


दिखाई देता है, किन्तु उसमें रहनेवाले अनन्त प्रमाणु प्रतिसमय अपनी 
अवस्था बदछते हैं और सोना सामान्य-एकरूप ध्रव बना रहता है, 
इसप्रकार सूक्ष्महष्टिसि दिखाई देता है। उसीप्रकार आत्मद्रव्य एक- 
रूप ज्ञायकपनेसे वंमानमें पूर्ण है, उस ध्रवस्वभावकी जो दृष्टि है 
सो सम्यर्इष्टि, 

आत्माको अभेद गुणदृष्टिके द्वारा जानने पर वर्तमान पर्याय 
गौण हो जाती है, भेदरूप लक्ष भूल जाता है | वहाँ वर्तमान पर्याय नहीं 
है ऐसा नहीं समझना चाहिये, किन्तु वह है और उसे गोण करके 
संपूर्ण द्रव्यस्वभावकों लक्षमें लेना सो सम्यग्हष्टि है । 

किसी मनुष्यने बालककों छोटी अवस्थामें देखा हो, फिर 
बारह वर्षकी आयु उसे देखे तो कहता है कि यह तो एकदम बड़ा 
हो गया है, किन्तु वह एकदम बड़ा नहीं हुआ है, लेकिन जन्मसे प्रति- 
क्षण चढ़त्ता बढ़ता बड़ा हुआ है। प्रत्येक समयमें बदलती हुई अवस्था- 
में रहनेवाला वही पुरुष है । वर्तमान, भूत, भविष्यक्री अवस्थाके 
भेदसे न जानकर उस पुरुषको वर्तमानमें ही अखण्डरूपसे जानना 
सो वास्तविक स्वरूपको जानना कहछाता है। 
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प्रदन:--ऐसी अखण्ड वस्तु ध्यानमें न आये तो क्या होता है? 


उत्तरः--जैसे एक मनुष्य सौ वर्षका है उसे ५० वर्षका कहें 
अथवा बीचके एक क्षणको निकाल दें तो अखण्डके दो टुकड़े हों जायेंगे 
और इसप्रकार मनुष्यका संपूर्ण स्वरूप ज्ञात नहीं हो सकेगा। यदि 
उस मनुष्यका सारा स्वरूप जानना हो तो सौ के सौ वर्ष लक्षमें लेता 
चाहिये, बीचमें कोई समयभेद नहीं लेना चाहिये। 


जैसे एक पुरुष एक वर्ष धनिक अवस्थामें था, फिर दो वर्ष 
+निर्धेन अवस्थामें हो और फिर पीछे सधनदशाको प्राप्त होता है। 
इन सव अवस्थाओंमें रहनेवाले पुरुषको अखण्डरूपसे नहीं मानकर 
वर्तमान निर्धेन दशा जितना ही माने तो कहता होगा कि उस पुरुष- 
की सच्ची पहिचान नहीं की । उसीप्रकार आत्मा त्रिकाली सर्वे अबव- 
स्थाका पूर्ण पिंड होनेसे वर्तमान अवस्थामें भी त्रिकाली जितना ही 
पूर्ण है। 'है? इतना हो न मानकर वर्तमान अवस्था जितना ही माने 
तो कहना होगा कि उसने उसका सच्चा स्वरूप ही नहीं जाना । 


जो अनादि-अनन्त आत्माकों एकलूप, अखण्ड, अभेद, ज्ञायक- 
रूपसें जानता है वही उसके वास्तविक स्वरूपका ज्ञाता कहलाता है। 
आत्माका अखण्ड स्वरूप जिसके ध्यानमें नहीं है उसे उसका यथार्थ 
ज्ञान नहीं होता । अनादि-अनन्त कहनेसे काल पर लक्ष न देकर अनंत 
गुणका अखण्ड पिण्डस्वरूपसे त्रिकाल रहनेवाला व्तेमानमें पूर्ण शक्ति- 
रूप ध्रूव है, तीनों कालछकी अनन्तशक्ति वर्तमानमें अभेदरूपमें भरी 
हुई है ऐसे अखण्ड द्रव्यस्वभावकी दृष्टि ही सम्यस्हृष्टि है । 


एक समयमें एक वस्तुकी दो अवस्थायें नहीं होतीं। सोना 
जिस समय कुण्डल अवस्थामें होता है उस समय दूसरी अवस्था नहीं 
होती और जब कड़ेकी अवस्था होती है तब कुण्डलकी नहीं होती; 
इसी प्रकार आत्माके ज्ञानगुणमें एक समयमें एक अवस्था प्रगट होती 
हैं। उदाहरणरूपमें जब मति या श्र्‌तज्ञान होता है तब केवलज्ञान 
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नहीं होता, और जब केवछज्ञान होता हें तब मति या श्र्‌त नहीं 
होता, किन्तु ज्ञानगुण सदा विद्यमान रहता है। वर्तमानमें त्रिकाल 


रहनेवाले समस्त गुण एकरूप-सामान्य शक्तिरूपमें विद्यमान हैं । आत्मा 
में वततमान एक अवस्था प्रगट होती हे और दूसरी सभी त्रिकाल 
शक्तिरूपसे होती है । यहां सामान्य-अखण्ड द्रव्यस्वरूपका कथन करना 
हैं, इसलिये वर्तमान पर्यायके भेद गौण करके पर-निमित्तको अपेक्षा 
न लेकर वृत्तंमान एक समयमें त्रिकाल रहनेवाला एकरूप पूर्ण ज्ञायक 
तृत्व लिया हु, वही मेरा स्वरूप हे। इसप्रकार त्रिकाली आत्माकों ही 
लक्षमें लेना चाहिये | अखण्ड-सामसान्य वस्तुको लक्षमें लेना द्रव्यदृष्टि है 
वर्तमान संयोगकी अपेक्षा और अवस्थाके भेदोंको गौण 
करके वर्तमान अवस्थाके पीछे जो सामान्य त्रिकाली शद्ध श्रद्धा, ज्ञान 


ओर आनन्दरूप अनन्तगुण भरपुर अखण्डस्वरूप है उसका लक्ष [है उसका लक्ष करके 
ती अखण्डज्ञायकरुपमें ज्ञात होता है वही परमार्थेस्वर्प आत्मा है । 


जो ज्ञायकरूपसे मालूम हुआ है वही मैं है, इ है इसप्रकार अन्तरंगसे मानना 
सो सुम्यग्द्शन है । मैं अख़ण्डज्ञायक ज्योति एकरूप हूँ, ऐसा प्रगठ शुद्ध 
ज्ञायकभाव लक्षमें लेकर, मैं अनन्तकारलू रहनेवाला वर्तंमानमें परि- 
पूर्ण हुँ ऐसा अन्तरंगमें अनुभवसे जानना सो सम्यर्दर्शन है। इससमें 
जो भी गूढ्रहस्य था वह बहुत स्पष्ट करके कहा है, किन्तु वह हाथमें 
लेकर तो बताया नहीं जा सकता । स्वयं तेयार होकर ग्रहण करके 
, और घीरे धीरे जुगाली, करके उसे पचाये तो अवश्य लाभ हो। 

इस वस्तुको समझना ही वास्तवमें महत्वकों बात है निरपेक्ष- 
अभेद पृर्णस्यभाव वर्तमान साक्षात्‌ शुद्धस्वरूपसे जिसप्रकार है। 
उसीप्रकार अनादिसे लक्षमें नहीं लिया, परसे भिन्‍न एकत्वको बात 
कभी नहीं सुनी, “इसलिये वह कठिन मालूम पडती है। किन्तु समझ- 
के बाद सव सरल है।” सम्यर्दर्शन होनेसे पहले प्रारम्भमें ही समझ- 
नेकी यह बात है। वर्तेमानमें_प्रतिसमय्मं आत्मा पूर्ण स्वरूप है, 
इसलिये उसे ही विषय (लक्ष-ध्येय ) बनाकर शुद्ध अद्वण्डह्पसे छक्ष 
में लेना चाहिये। वह शुद्ध आत्मा ही सम्यग्दशनका विपय है 
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बतंमान विकारी अवस्था तथा अपूर्ण निर्मेल पर्यायके क्षणिक 
भेदको गौण करके एक समयकी वर्तमान अवस्थाके अतिरिक्त वर्तें- 
मानमें विद्यमान प्रत्येक अवस्थाके साथ ही प्रतिसमयमें अनन्त चेतन्य- 
शक्तिब़्पसे जो समस्त सामान्य-श्र्‌ वस्वभाव है। उसे लक्षमें लेना 
हद्यदष्टिका विषय है । 

ज्ञानका उपयोग प्रत्येक समयमें होता हैँ उसमें वर्तमान भव- 
का ध्यान होता है। गत अनन्तभावोंमें भी उस समयके वर्तमान रहने 
वाले भावसे विचार करता था। इसप्रकार अनन्तभावमें स्वयं वस्तु, 
उसका क्षेत्र, उसका काल और उसके भावको ज्ञानसामथ्यसे ज्ञायक- 
रूपसे जानता था| अब इसके बाद जितने भव करेगा उनमें भी ब्तें- 
मानमें रहनेवाला ज्ञान करेगा । ऐसा भारी द्ाक्ति पहले प्रत्येक समय 
में थी। जब जब जिस जिस भवमें रहा तब तब ज्ञानमें उसको उस 
उस भावसे जानता था तो भी उप्त भावके लिये-उस अवस्याक्रे लिये 
ही सामथ्यें न था, किन्तु दूसरे अनन्त कालका ज्ञान करनेका अनन्त 
सामथ्यं था। यह तो एक ज्ञानगुणकी बात कही | ऐसे हो एक साथ 
वस्तुल्पमें त्रिकाल रहनेवाले अनन्तगुण पूर्ण-अभेदरूपमें समझना 
चाहिये। वर्तमान पर्यायके भेदको न देखकर त्रंक#लिक अखण्ड स्वरूप 
को देखें तो आत्मा द्वव्यसे, गुणसे और पर्यायसे शुद्ध हो हे, उसमें 
पुण्य-पापरूप उपाधिका भेद नहीं है, मनके सम्बन्धका विकल्प भी 
नहीं है। मैं तीमोंकाल एकरूप रहने वाछा, ज्ञायक-पूर्ण स्वभावकों 
शक्तिका पिण्ड हूँ, मात्र एकसमयको अवस्थाके लिये नहीं, किन्तु 
नित्य, निरालम्बी, निरपेक्ष, अनन्तगुणरूपसे रहनेवाला पूर्ण हैँ, ऐसा 
निर्मेलस्वभाव जबतक छक्षमें नहीं आता तबतक सम्यस्दशन 'नहीं 
होता, भौर सच्चा ज्ञान भी नहीं होता तथा अन्तरंगमें ज्ञानको स्थिरता- 
रूप चारित्र नहीं होता | यहां निकचयसे सम्यग्दर्दन नहीं होता वहां 
ज्ञान और चारित्र समीचीन नहीं होते, इसलिये सबसे पहले इसे समझना 
चाहिये। अभी तो मोक्षमार्गंका घरारम्भ होता है। आत्माकी पहिचान 
कसे करना चाहिये उसका यहाँसे प्रारम्भ होता है । :' 
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जो वात होती है सो वह भाषासे होती है। भाषा स्वभावसे 
भिन्न है। जड़रूप वाणीके द्वारा चेतनरूप आत्मा, पूर्णझपसे भली- 
भांति कंसे कहा जा सकता है? वाणी तो जड़रूपी है और आत्मा 
चेतन, अरूपी है । वाणीरूपी शत्रके द्वारा सज्जनकी प्रशंसा कितनों 
कराई जा सकती है? 

कोई कहता है कि यदि तुम हमें समझा सको तो सच्चे हो । 
किन्तु ऐसा हो नहीं सकता । सत्य ऐसा नहीं कि जब कोई सत्यको 
माने तभी उसका मूल्य होता है। तुम पृथक स्वतंत्र हो, तुम्हारी तैयारी 
के बिना कोई निमित्त हो नहीं सकता, यदि कोई समझे तो समझनेमें 
निमित्त कहलाता है और न समझे तो निमित्त भी नहीं कहलाता । 
जगत्‌ समझे या न समझे, किन्तु जो सत्य है वह बदल नहीं सकता। 

लोगोंको अच्तरंगका सुक्ष्मतत्व कठिन मालूम होता है 
क्योंकि उसकी बात कभी नहीं सुती, इसलियें वे बाहरकी बातोंकी 
घूमधाम करते हैं । कितने ही वुलककड़ ऐसी बकवाद किया करते हैं कि 
जिसका कहीं मेल ही नहीं बेठता ! 

अनन्तकाऊमें तुझे सम्यक वस्तुस्थेतिकी खबर नहीं पड़ी 
ओऔरं न कभी सत्‌को सुना है। पहले अनन्तकालमें कभी नहीं भ्राप्त 
हुईं यह पूर्व वस्तु है। उस शुद्धात्माकी बात छट्ठी गाथामें करते हैं 
और कहते हैं कि यह छट्टोका छिखा लेख टाले नहीं ठलता। 


भगवान आत्मा मन, वाणी, देह ओर इन्द्रियोंसे भिन्न है, 
पुण्य-पापके विकल्पोंसे रहित है। वर्तेमान मनके अवलंत्रनसे ज्ञात 
हो उतना हो यह नहीं है; किन्तु प्रत्येक समयमें अनंतगुणका पिण्ड- 
श्र वस्वभावी है । उसमें वर्तमान पर्याय पृथक्‌ नहीं है, फिर भी वर्तमान 
पर्यायभेदका लक्ष छोड़कर सामान्य रहनेवाला श्र वशक्तिरूप संपूर्ण तत्त्व 
है, वही आत्माका पृर्णस्वरूप है। ऐसा पूर्ण द्रव्यस्वभाव ज्ञायक रूपमें 
सालम हुआ सो तो वहीं है। 

प्रश्नः--आत्माको ज्ञायक कहनेसे प्रकी ड्रपाधिकी भपेक्षा 
२३ न 


न्ष 
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उत्तरः--नहीं परको जाननेके लिये उसके पास जाना नहीं 
पड़ता, किन्तु स्वको जानने पर वह सहज ही ज्ञात हो जाता है, भर्थात्‌ 
प्रको जाननेकी उपाधि नहीं है। पर्यायकों न देखकर निरिपेक्ष- 


अखण्ड भ्र वस्वभावकोी देखना सम्यस्दरोन है; ऐसा सर्वेज्ञ भगवानने 
कहा है । हा 

प्रत्येक पदार्थ सत्‌ है, जो नहीं है वह नया उत्पन्न नहीं होता, 
और जो है उसका सर्वेथा नाश नहीं होता | हाँ, ध्र्‌ वस्वभावरूप रहकर 
रूपान्तर होता है। जो पदार्थ हें उसका नाश नहीं होता, फिर भी यदि 
उसमें कोई अवस्थांतर न होता हो तो कभी भी विकार दूर होकर अवि- 
कारीपन नहीं होगा | जैसे दूधकी अवस्था बदलकर दहीरूप न होती 
हो तो कोई कार्ये विशेष न हो सकेगा । और यदि पदार्थ केवल नित्य 


; ही हो, कृटस्थरूप, त्रिकाली, एकरूप ही रहे तो बशुद्ध अवस्था बदल- 


कर शुद्ध अवस्था प्रगठ नहीं हो सकेगी । 

आत्मा नित्य है और उसका ज्ञायकरत्व स्थिर रहता है। उस 
ओरकी हृष्टि करने पर जआात्मा अकेला ज्ञायक, निर्मेल, नित्य, अखण्ड- 
पिंड है, वह ज्ञात होता है। आत्मामें अनन्त गुणरूप शक्ति त्रिकाल भरी 
हुई है। शक्तिर्पसे तो गुण शुद्ध ही है, किन्तु वर्तमान एक बवस्थामें 
अशुद्ध है। अवस्थामें विकार होता हे किन्तु पूर्ण गुण विकारी नहीं 
होता। यदि निरविकारी-त्रिकाल पूर्णको लक्षमें न ले तो अध्नूव, 
क्षणिक विकारभावकों नाश करनेका पुरुषार्थ नहीं होता । विकारकों 
नाश करनेका सामथ्यं त्रिकाल आत्मामें विद्यमान है । 

मुझे अवगुण नहीं चाहिये, ऐसा कहनेवाला अव्यक्तरूपसे 
यह स्वीकार कर रहा हैँ कि मैं अवगुणको रखनेवाला-करनेवाला 
नहीं, किन्तु उसका नाझ्षक हूँ। पूर्णगुण मुझमें हैं, इसका भाव वैसा 
कहनेवालेको भले न हो, किन्तु उसके ही बलसे वह यह कहता है कि 
मुझे अवगुण नहीं चाहिये । 

जबतक विकारके ऊपर हृष्टि रखे, किन्तु अखण्ड पूर्ण शुद्ध 


ब्रव्यकी छक्षमें न ले तवतक निरपेक्ष, पूर्ण तत्त्वस्वभाव जैसा है वसा 
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हचाननेमें नहीं आता। जहाँ मुक्तस्वरूप, ऐकरूँप स्वाधीन तत्व नहीं 

जाना वहाँ सम्यग्दशन और सम्यस्ज्ञान नहीं है। अविकारी पूर्ण स्वरूप 
लक्षमें आये बिना पुण्य-पाप, विकारका अल्प भी नाश नहीं हो 
सकता । मेरा स्वरूप परकी उपाधिसे रहित, परमें कर्ता-भोक्तापन 
से रहित, ज्ञानानन्दरूपसे पूर्ण पवित्र है; उसको लरक्षमें लेकर उस 
एकत्वमें एकाग्र होना चारित्र है सम्यर्हष्टिके बिना जो कुछ भाव 
जीव करता है वे सब इकाई-रहित शुन्यके समान है शन्‍्यके समान हैं। 

घ॒र्मं तो अ्रुू्पी बात्मासें ज्ञान, श्रद्धा, स्थिरतारूप है, उसे भूल- 
कर लोग वाह्म क्रिय्राकाण्डमें, मन, वाणी, देहकी प्रवृत्तिमें आत्मा 
का घ॒र्म मानते हैं; यही अज्ञात है। 

मैं रागी हूँ, राग-ह् षका कर्ता-भोक्ता हूँ, वह मेरा कतंव्य है, 
-यह वन्धनभावकी हष्ट है। राग्रादि सर्वे विकारका नाशक मेरा 
स्वभाव है, ऐसी हप्ट अनन्त पुरुषार्थके द्वारा प्रयट होती है, भखण्ड, 
पूर्ण, शुद्ध एकरूप स्वभावके छक्षसरे स्वभावकी समझ ओर स्वाभाविक 
शुद्धता प्रगट होती है। 

आचारये महाराज अपनी अन्तर स्थिरतामें -छट्टँ सातवें ग्रण- 
स्थानमें प्रवर्तमान हैं.। मैं अखण्ड एकरूप ज्ञायक हूँ, उसमें यह 
अप्रमत्त-प्रमत्तमावके दो भेद क्यों ? इसप्रकार भेदका नकार करके, 
भेदरूप पर्यायको गौण करके अखण्ड ध्वस्वभावको ही छक्षमें 
लेते हैं। ०. 

डीकाः--आत्मा स्वयं-स्वत:सिड है; उसका कोई कर्ता नहीं, 
वह संयोगी वस्तु नहीं है। तथा वह भूतकालमें नहीं था, सो बात 
नहीं है। वह अनादि-अनन्त सत्स्वरूप हैं-अस्तिरूप है। वह किसी 
से उत्पन्त नहीं हुआ है, इसिलये उसे किसीके भ्राधारकी आवश्यक्ता 
नहीं है, तथा उसकी कोई सहायता करनेवालरा नहीं है, और वह कभी 
नाश्को प्राप्त नहीं होता, इसलिये_क्षणिक नहीं है, किन्तु ध्रुव है; 
वस्तुरुपमें रहुकर पर्यायोंको वदछनेवाछा है। अपनी वर्तेमान अवस्था 
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का स्वयं कर्ता होनेसे त्रंकालिक समस्त अवस्थाओंका स्वयं ही कर्ता 
है, दूसरा कोई नहीं। अपना कतुंत्व स्वतंत्र होनेसे उसके घर्मके 
लिये किसी पुण्य-पाप-विकार आादिकी आवश्यक्ता नहीं है। 
वह कभी विनाशको प्राप्त न होनेसे अनन्त है। “अनच्त 
अर्थात्‌ क्षेत्रसे अनन्त नहीं किन्तु स्वयं पूर्णशक्तिसे अनन्त है औद 
अपने स्वृद्गव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभावसे अखण्ड है। 
5 वह नित्य उद्योतरूप होनेसे क्षणिक नहीं है, किन्तु प्रत्येक क्षणमें 
चैतन्यमृति, स्पष्ट प्रकाशमान ज्ञानज्योति है। ऐसा अखण्ड निर्मेल- 
स्वरूप समझे बिना जन्म-मरण दूर करनेंका कोई दूसरा मार्ग नहीं 
है। जो नित्य अविकारी, श्र वस्वभावकों लक्षमें न ले उस जीव 
के धर्म नहीं होता, भव नहीं घटता; वह जीव मन, वाणी, देह की 
प्रवृत्तिमं अथवा पुण्यमें धर्म मानकर अटक जाता है; जिसका फल 
बंधनरूप संसार है। इस दातका जिसे ध्यान नहीं है, उसने वाह्य 
ऋंवृुलिसें ही कतत-कत्यता मान रखो है; इसलिये जब वह अपनी 
सान्यतासे विरुद्ध वात सुनता है तव वह सत्य तत्त्वका विरोध करता 
है । बालकको पेड़ा देनेके लिये जब उसकी लकड़ीकी चुसनी छीनी जाती 
हैं तव वह रोने-चिल्लाने लगता है; इसीप्रकार मुक्तिरूपी पेड़ेका स्वाद 
चखानेके लिये वाल-अज्ञानी जीवोंके पाससे उनकी विपरीत मान्यता- 
रूपी पकड़ (चुसनी) छुड़ाई जाती है तब वे चिह्लाने लगते हैं! 
बहो ! परम सत्यकी वात कानमें पड़ना भी बड़ा दुल्ेभ है। 
अनन्तकालसें यह अमुल्य अवसर मिला है तब भी बपूर्व सत्य नहीं 
समझे, स्वतंत्र वस्तुस्वभावके सामथ्येकी व समझे तो चौरासीका 
परिभ्रमण नहीं मिट सकेगा। 
मैं परसे भिन्‍त, साक्षात्‌ चेतन्यज्योति, अनंतआनन्दकी भूति 
हैं; यह समझे बिना जितने शुभभाव करता है वे मुक्तिके लिये 
। यह सुनकर कोई विरोध करता है कि जरे रे! मेरा तो 
ही उड़ जाता हैं। किन्तु प्रभु ! त्रेरी प्रभुता तुझे समझाई जा 
रही है, तेरा अनन्त महिमामय स्वभाव तुझे समन्ना रहे हैं, तब तू 


जीवाजोवाधिकीर : गेथा--६ ] [१८६ 


उसका विरोध करके असत्यका आदर करे तो यह कैसे चल 
सकता है? 


जेसे किसी कुलोन परिवारका पुत्र नीचकी संगति करता हो 
तो उसे उसका पिता ताना मारता है कि बरे भाई! उच्चकुल 
वालेको ऐसा नहीं करना चाहिये। इससे अपने कुलको लज्जित होना 
पड़ता है ? इसीप्रकार जो आत्मविरोधी पुण्य-पापकी प्रवृत्तिरूप 
कुसंगतिमें पड़ता है उससे तीर्थंकरदेव कहते हैं कि यह कुसंगति तुझें 
शोभा नहीं देती, इससे तेरी प्रभुता लज्जित होती है, तेरी जाति 
सिद्ध परमात्माके समान है। इसप्रकार कहकर उसे _पुण्य-पापादिसे 
रहित उसका ज्ञानस्वभाव बताते हैं। 


जो पृण्य-पाप और परकी क्रियासे घर्मं माननेवाले हैं और जो 
यह मानते हैं कि पुण्य (विकार) करते करते घीरे धीरे आत्मशुद्धि 
हो जायगो, उनसे कहते हैं कि इस विपरीत मान्यताब्प रूकड़ीकी 
चूसनीसे स्वाद नहीं आयगा, इसलिये इसे छोड़ बोर एकबार अपने 
स्वाधीन स्वभावको अन्तरंगसे स्वीकार कर । 

स्पष्ट प्रकाशमान ज्योतिरुप जो ज्ञायक “एक भाव है उसमें 
परकी भपेक्षा नहीं होती । आत्मा ज्ञायक स्वरूपसे निरपेक्ष, त्रिकाली 
पूर्ण सामथ्यंका पिण्ड है, उसे भूलकर अज्ञानी जीव संसार भवस्थामें 
कषाय चत्रमें पड़कर पृण्य-पापके अनेक भावोंको अपना मानकर 
उनका कर्ता होता है। मन, वाणी, देहमें संसार नहीं -है, जडमें 


संसार नहीं है, किन्तु देहादि तथा राग-ह्ंष्‌ मेरे हैं ऐसी विपरीत 
मान्यतारूप अज्ञानभाव ही संसार है। 

यद्यपि स्वभावरूप ज्ञायकमृरति आत्मा अनादि-अनन्त-अरूपी 
शद्धस्वभावमें स्थित है तथापि वर्तमान प्रत्येक अवस्थारूपसे अशुद्धता 
करके अनादिसे बंध पर्यायरूपसे विकारी होता है। विकारमें 
दसरा निमित्त होता है। यदि परके अवलूम्बनके बिना विकार 
संभव हो तो विकार स्वभाव हो जाय और जो स्वभाव होता हैँ वह 
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दूर नहीं हो सकता । किन्तु विकार दूर हो सकता है, इसलिये 
प्रत्येक आत्मा बव्यस्वभावसे त्रिकाल शुद्ध ही है । 

यदि कोई यह माने कि आत्मा जड-पुदुगल कर्मके साथ एकमेक 
है, सो यह वास्तवमें ठीक नहीं हे। यदि द्रव्यस्वभावकी हृष्टिसे' 
देखा जाय तो बतंमान भशुद्ध अवस्थाके समय भी वह स्वभावसे 
तो शुद्ध ही है। जैसे सोनेमें तांवा मिला हुआ हो तो भी सोना 
अनेकरुपमें शुद्ध ही है। इसीप्रकार चुतन्यघधातु, ज्ञानमुति आत्मा त्रिकाल- 
शक्तिरुपसे परसे भिन्न शुद्ध ही है। संसार अवस्थामें वह कर्मके 
निम्मित्तकी ओर लगा हुआ दिखाई देता है, फिर भी उसका प्रथक्त्व,. 
मिट नहीं जाता। आत्मप्रतीति होने- पद उसमें एकाग्रता बढ़नेसे 
स्वभाव पर्याय हृढ होती जातो है और क्रमदयः मोक्ष पर्याय प्रगट 
होती है तथा कर्म संयोग दूर हो जाता हैं। अनादिकालसे स्वभावकी 
अपैक्षासे परसे पृथक था, इसलिये पृथक हो जाता हूँ, तथा ,आत्माका 
प्रथकत्व कदापि नहीं मिटता । 


दूधका स्वभाव सफैद ओर मीठा हे, पानीका स्वभाव पतला 
है और भाष बनकर उड़ जानेवाला हे। इसी प्रकार आत्माका स्वभाव 
जशञानानन्दमय, नित्य एकरूप, स्थिरुरुप हें और जडकमंके संयोगका 
स्वभाव क्षणिक है, स्वयं उसके निमित्ताधीन होने पर जो विकारीभाव 
होता है वह भी क्षणिक है । 








संसारी अवस्था्मं अनादि बन्ध पर्यायकी अपेक्षासे दूध और 
पानीकी भांति कर्मपुद्गलोंके साथ आत्मा एकरूप होनेपर भी यदि 
द्रव्यके स्वभावकी अपेक्षासे देखा जाय तो जिसका दूर होना कठिन 
है ऐसे कषायचक्रके उदयको विचित्रतासे प्रवर्तमान जो पुण्य-पापकों 
उत्पन्न करनेवाले समस्त अनेकरूप शुभ-अशुभभाव हैं, उनके स्वभाव- 
रूप परिणमित नहीं होता। अर्थात्‌ वह ज्ञायकस्वभावकों छोड़कर 
जड्रुप नहीं होता, क्योंकि पुण्य-पापादि परवस्त ज्लेय हैं और आत्मा 
उसको जाननेवाला भिन्न हे । 


जीवाजोवाधिकार : गाथा--६ | १८३ 

विष्ठा बौर मिष्दान्न दोनों परमाणुओंकी क्षणिक अवस्था हैं। 
यतच्पि ज्ञानकी हृप्टिसि उनमें कोई अच्छा या बुरा नहीं है, तथापि ज्ञात 
परवस्तुर्में अच्छा या बुरा मानना सो विपरीतता है और वह भाव वंब- 
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हूं, उसमें अच्छे-वरेका हित्व नहीं आता । 
प्रशनः--शुभाशुभभाव केसे हैं ? 





उत्तर:--प्रुण्य-पापको उत्पन्न करनेवाले हैं, वे आत्माकी 
शुद्धताको उत्पन्न करने वाले नहीं है । झुभनाव पृण्यवंधके भाव हैं, 
जौर अज्षुमणाव पायवन्धक्के । दोनों विकार हैं, इसलिये वे झात्माक्े 
भरुणमें सहायक नहीं हैं । 

कपाय > ( कप ८संतार,+-आय 5 लाभ ) का बर्च है जो 
संचघारका लाभ दे और आत्माके ग्रुणकी हानि करे। बात्मा प्रति- 
समय नये विकार करता जारहा है। इसप्रकार प्रवाहल्‍्पसे कपायभाव 
में धुक्त होते होते अनन्तकालू बोतयया, फिर भी आत्मा कपायरूप नहीं 
हुआ, किन्तु अख्ण्ड-चेत्तन्वज्योतिरुप ही वना हुत्ना है । 
अशुभभाव हैं; उनसे पापवन्ध होता है। जहिसा, सत्य, अचोर्य, ब्रह्मचरये, 
सेवा, पूजा, व्रत, भक्ति बादि शुभभाव हैं; उनसे पृण्यवन्ध होता है। 
अविकारी आत्मघम इन दोनोंसे पृथक्त है। आात्मामें परको ग्रहण 
करने या छोडनेका कोई स्वभाव नहीं है। इसीप्रकार शुभाशमवृत्ति भी 
परमार्थते उसका स्वरूप नहीं है, प्रमेत्त और अप्रमत्तका भेद भी 
उसमें नहीं है। वही समस्त अन्य द्रव्योक्े भावसे भिन्नल्पर्में उपा- 
सित होता हुआ शुद्ध कहलाता है। 


एक चील मांसका टुकड़ा लेकर जा रही हो, यदि उस समय 

दूसरी चीछ आकर उसे छीन ले तो दह दूमरे टुकड़ेको ढू ढ़नेके लिये 
जाती है किन्तु यदि उसे मिष्टान्चका घारू मिल जाय तो चह सड़े हुये 
मिष्टान्नक्रा महत्त्व 


मांसको हू ढ़नेके छिये न जाय, लेकित यदि उसे मिष्टान्तक्रा भह 
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पुप्य-पापरुप भावकों बपना मानकर ग्रहण करता है। आत्मार्मे पस्म- 
चुख भरा है, यदि उसकी महिना ज्ञात होजाय नो फिर विक्रारी भावकों 
झज्जर द्वेता 


छोड़ देता हैँ । 

अन्नानीके घुमाशभभावक्ना स्दामित्त है, बयति्‌ उसके 
बझमशिफ्ायमें राग-ह्प करनेका भाव विद्यमान रहता है, और ज्ञानीके 
जबतक पूर्ण वीतरागठा प्रमट नहीं होती तवतक पुरुषार्थकी निवेलता- 
से दरत्मान क्षपिक पुण्य-पाय होजाता है, किन्तु उत्तका वह स्वामी 
नहीं होता, कर्ता नहीं होता; उसके बन्तरंगसे बात्नस्वरूपकी रुचि 
सारका नाहात्म्य नहीं होता 
जैसे कोई घनको प्रुम्म्त करनेका महाकोभी है, उसके पाससे 
यदि कोई कुदुम्दी कोई वस्तु मंगावे वो छोमके वश होकर वह 





पादक्ा का 2 वीक /- न ज्से व्ज्ज्च ६590. 5 जन 2. चर जब. मु पर 
सद्स्वनावक्ना हा जन हूं, उस अपदा (चलता कंच बढ़ बढ़े जुदा हृध्टि 


है. ८ 3 ट तअल्दभाव: सकल 5. झा ०. 
बात्माके घर्मेका कय है स्वतंत्रस्वमाव; वह घम कात्मासे 


5 [ - अंडा व बचे सस्फकदशञेन 
पृथक चहीं हो सकता । बात्माकी लो यधाथ श्रद्धा हे सो उन्यन्दशंन 
7 और जो इच्चा विवेक हूँ सो सन्वस्नाच विवेक जप 3. दकयकक पृण्यः 5 भाव 
हुं, कार जो सच्चा विवेक हर सो स्ठच्ज्ास हूँ, तथा पृण्य-पापक भा 


दाह्मक्रिया बात्मान 








त्तृ 
। 
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को ठण्डा करके पी सकता है और अपनी प्यास बुझा सकता है। इसी 
प्रकार आत्माको निमित्ताधीन दृष्टिसे देखें तो वह विकारी दिखाई 
देता है, किन्तु उसके स्वभावमें विकार नहीं है। क्षणिक विकारी 
अवस्थाके हल उसका सम्पूर्ण स्वभाव अखण्ड, ज्ञायक, निविकारी 
है। ऐसा स्वभाव जानकर जो स्वमें स्थिर होता है उसे सहजानन्दको 
प्राप्ति होती है। 

एक ही बात अनेक बार भिन्न भिन्‍न प्रकारसे कही जाती है, 
इसलिये जससे उकताना नहीं चाहिये, किन्तु उसके प्रति महिमाका 
भाव होना चाहियें। जैसे दारीर पर राग है इसलिये अनादिकालसे 
बारम्बार रोटी इत्यादिके खानेसे जीव उकताता नहीं है, क्योंकि उसे 
विश्वास है कि इससे शरीर टिका रहता है; इसीप्रकार आत्माको 
समझना चाहिये और उसीकी महिमामें एकाग्र होना चाहिये चाहिये और उसीकी महिमामे एकाग्र होना चाहिये । यही 
सुखका उपाय है। उस एपायको प्राप्त करनेके लिये बारम्बार भैमसे करनेके लिये बारम्बार प्रेमसे 
उसका वास्तविक स्वरूप सुनना चाहिये और यह विश्वास करना 
चाहिये कि वारम्बारए परिचय करनेसे ही यह तत्त्व समझमें आयेगा ४ 

केवलज्ञान अर्थात्‌ पूर्ण निर्मेल ज्ञानको अवस्था, जिसका 
स्वभाव ज्ञान है उसमें कुछ न जाने ऐसा नहीं होता, क्रम ऋमसे 
जानना नहीं होता। उसमें एकसाथ सबको ( स्व-परको ) जानने 
का सामरथ्य एक समयमे ही होता है। केवलज्ञानमें तीनकाल और 
तीनलोकके सर्वे पदार्थ उनकी समस्त पर्यायों सहित एक समयम एक- 
साथ जाने जाते हैं, ऐसा केवलज्ञानका स्वभाव प्रत्येक चेतन्यमें प्रति- 
समयप्ते दक्तिरूपसे है। केवरज्ञानमें भूतकालकी अनन्त पर्यायें और 
भविष्यकी अनन्त पर्यायें वर्तम।नकी ही भांति भ्रत्यक्षरूपसे जानी 
जाती हैं। उसमें वर्तेमान पर्याय जिसश्कार वर्तमानमें रहती है उसी- 
प्रकाय जानता है, और भूत-भविष्यतकी पर्याय जिसप्रकार हो गई और 
होगी उसरूपसे जानता है; किन्तु उन्हें वरतंमान जेसी ही प्रत्यक्ष जानता 
है। अव सम्यग्हष्टि जीवने भी तीनों छोककी पर्यायका सामथ्य वर्तें- 
मान द्रव्यमें विद्यमान है, उस सम्पूर्ण द्रव्यको प्रतीतिमें लिया है । 

श्ड 
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केवछज्ञानमेँ भूत-भविष्यकी अनन्त पर्यायें प्रत्यक्ष जानी जाती हैं, 
तब सम्यग्द्शन होनेपद' सम्यस्ज्ञानमें वह भूत-भविष्यकी पर्यायें 
प्रोक्षरूपसे जानी जाती हैं, किन्तु केवलज्ञानी जेसा जानता है वैसा ही 
वह जानता है, मात्र प्रत्यक्ष-परोक्षका भेद है।- जेसे केवलज्ञानी स्व- 
परकी पर्यायको प्रत्यक्ष जानता है, उसीध्रकार सम्यश्ज्ञानमे भी 
स्व-परकी पर्याय परोक्षरूपसे जानी जाती है। 

ज्ञानका ऐसा स्वभाव है कि ज्ञान स्वको जानता है और 
जो शग-द्वे ष, पृष्य-पापकी वृत्ति होती है उसे भी जानता है। इसप्रकार 
स्वको और परको जाननेका ज्ञानका दुगुना सामथ्ये है। ज्ञानगुण 
स्व-परको जानने वाला है, किसीमे अच्छा-बुरा मानकर अटकने- 
वाला नहीं है। जो यह जानता है कि मैं रागी हैँ, मैं देहांदि परका काम 
करनेवाला हूँ, पर मुझे सहायता पहुँचाता है, उसने. अपनेको परके साथ 
एकमेक माना है, अर्थात्‌ वह यह नहीं मासता कि उसमे परसे भिन्न 
धर्मंकी शक्ति है। जो परसे पृथक्त्व है सो स्व एकत्व है। परसे 
.पृथक्त्वकी. श्रद्धाम परसे पृथक्‌ करनेकी पूर्ण शक्ति हैं। ऐसा अनंत- 
कालसे नहीं समझा, इसीलिये भवश्रमण कर रहा है। वस्तुकी 
महाध्येता बताकर स्वभावकी महिमा दरश्ायी है। आत्माका परसे 
भिस्‍्न स्वतंत्र रूप जेसा है वैसा ही यहाँ कहा जाता है।यह धम्मके प्रारंभ 
की सबसे पहली बात है, ऊँचे-तेरहवें गुणस्थानकी बात नहीं है। 
जिसने श॒द्ध-ज्ञायक भावकों छक्षसें, लिया उसके मोक्षमाग्ग प्रारम्भ हो 
जाता है | ऐसा जो नहीं समझता उसका भवशभ्रमण दूर नहीं होता, 
इसलिये प्रथम सत्समागमसे यथार्थ समझकर एकबार सत्यको स्वीकार 
करे कि मैं विकार रहित, निमेल हूँ तो उसे पूर्ण ज्ञानानन्दस्वभावकी 
निर्मेछता प्रगट होती- है । 

सूक्ष और यथार्थ विषयको समझनेंके छिये अत्यन्त तीत्र 
द्रऔर सत्पुरुषार्थ चाहिये । 

यदि निरचयरूपसे स्वकों लक्षमें ले तो शान्ति अवश्य प्राप्त 
दो । यदि परवस्तुर्में राग-ढं-ष, इष्ट-अनिष्ट वृद्धि करे तो अशांति हो । 
जो यह मानता है कि परमे सुख है वह॒ परको और स्वको-एक 
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समानता है । जो ज्ञायकमान्र, निर्मेलस्वभावी अपने स्वरूपको भिन्‍न 
नहीं मानता वह परमें अच्छा या वुरा मानकर अठक जाता है। 
विषय--शब्द, रूप, रसादि तथा विकारकों अपना माननेवालछा भिन्न 
जशञायकमात्र आत्माकों नहीं मावता । उस मिथ्याहृष्टिका विषय 'पर 
है और सम्यग्हष्टिका विषय (लक्ष) “स्व? है। बतंमान क्षणिक विकार 
मात्रके लिये मैं नहीं हूँ, मैं तो विकारका नाशक, अखण्डानंद, चेतन्य- 
मात्र, निविकारी६ हैँ ऐसा त्रिकाली प्र वस्वभावकों अपना मानना सो 
सम्यग्ज्ञान है। अज्ञानीको यह खबर नहीं है। 


भवसे छूटना हो, पुण्य-पापको पराघोनतासे भ्रुक्त होना हो, 
पूर्ण स्वतंत्र, सहजात्मस्वभाव, अखण्डानन्द आत्मभाव प्रगठ करना 
हो तो इसे समझे बिना नहीं चछ सकता, खुब सतत और माहात्म्य 
करना चाहिये । 


परसे मुझे लछाभ है, मैं परका कुछ कर सकता हूँ, पर मेरे 
आधीन है; ऐसी वुद्धि जबतक रहती है तु॒वत॒क परमें इष्ट-अंनिष्ठका 
भाव दूर नहीं होता। इसप्रकारकी मान्यताकी लीकको छोड़कर 
निरालम्बी स्वाधीन आात्मस्वभावको मानना ही होगा। मनके अवलंबन 
पडसे धर्म नहीं है, जो शुभ विकल्‍प उठता है वह भी आत्मग्रुणरोघक हे। 
पुण्य-पापव्प विकारसे आत्मग्रुणको सहाय होती है, ऐसा माचनेवाला 
गुण और विकारको एक मानता है; उससे विपरीत स्वतंत्र-निविकारी 
आत्मस्वभावको जिसने जाना हे उसचे मुक्त होतेका उपाय, उसकी 
श्रद्धा और उसमें स्थिरता इत्यादि सब जान लिया हें हे ॥ 


शुभाशभभावसे पुण्य-पापकी उत्पत्ति होती है, फिर भी सारा 
आत्मा उस क्षणिक विकारमें एकमेक नहीं होता, इसलिये परसे भिन्न, 


स्वभावतः नित्य, शुद्ध आत्माकी निरन्तर उपासना करना चाहिए, यही 


सम्पर्दर्शन है, स्व-परकी पृथक्ताका जो विवेक है सो सम्यग्थान हैं 
झभौर जो(आत्मणुद्धिमें स्थिरता हे सो सम्यकुचारिश्न कचारित्र ह। इसका वारबार 


मनन-संथन करना चाहिये और स्वभावमें स्थिर रहना चाहिये, करना चाहिये और स्वभावमें स्थिर रहना च । 
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लोगोंको स्वरूपकी रुचि नहीं है, किन्तु पुण्य-पाप विकार, 
बन्ध--परकी रुचि है। धर्मके नाम पर जेसा अनन्तबार माना हूँ यहाँ 
पर उससे भिन्‍न कहा जाता है। आत्मा देहादिसे पर है; मन, वाणी, 
देहादि परवस्तुकी एक भी क्रिया वह नहीं कर सकृता। विकारको 
अपना मानता है किन्तु वह उसरूप नहीं हो जाता। परसे छाभ-हानि 
होती है, ऐसी विपरीत मान्यता बना रखी है उसे सम्यक्‌-मान्यताके 
द्वार नष्ठ करना पड़ेगा। 


अब आत्माके एकत्वस्वभावका वर्णव करते हैं। आत्मा 
ज्ञायक है, स्वपरप्रकाशक है, फिर भी उसका ज्ञान परके अवलम्बनसे 
रहित है। आत्माके सहज स्वभावकों समझे बिना जीव नववें ग्रेवेयक- 
में अनन्तवार हो आया, शुभभावके द्वारा जो ज्नतादि पुण्यक्रिया हुई 
उसमें अटक गया, मात्र बाह्यक्तरियाके ऊपर लक्ष रखा, बहुत ऊँचा पुण्य 
बांधकर अनन्तबार देव हुआ, किन्तु मैं निरालंबी, ज्ञायकमान्र हैं, परका 
कर्ता-धोक्ता नहीं, अखण्ड स्वतंत्र भ वस्वभावी हूं, इसप्रकार नहीं माना । 
वर्तमानमें भी शक्तिख्पसे पूर्ण हूँ, निरपेक्ष हूँ, कंतकृत्य हूँ, ऐसा नहीं 
माना। बाह्य शुभप्रवृत्तिक ऊपर लक्ष रहा, परलक्षसे कषाय कम को, 
पुण्य बांघकर देवलछोकमें गया, किन्तु भव कम नहीं हुए। मैं विकारी- 
अवस्थामात्र नहीं हूँ, मैं तो अनन्त ज्ञानानन्दकी मृत्ति हूँ, ऐसा विश्वास 
नहीं हुआ, स्वलक्षकों भूलकर सात्र शुभभाव किया, उसके फलस्वरूप 
नाक्षवान॒ संयोगोंकी प्राप्ति हुई, वह अल्पकालूमें छूट जाती है। 
परसे भिन्‍न आत्मस्वभावको अन्तरंगसे न तो विचारा है और गुरुज्ञान- 
से समझा है। परका थोडा सा आश्रय चाहिये, जिसमे ऐसा भाना 
उसने आत्माधे स्वतंत्र ग्रण नहीं है ऐसा माना है। किन्तु यदि आत्मामे 
गुण न हो तो आयगा कहाँसे ? प्रत्येक जोवसे ज्ञान आनन्द स्वभावसे 
विद्यमान है, उसपर लोग लक्ष नहीं देते, मात्र शुभाशुभ प्रवुत्तिको ही 
देखते हैं। द्रव्यस्वभाव पूर्ण है, परमें सर्वधा अक्रिय है, उसकी महिमा 
को नही जानते । जीव खूटेसे वँधों हुई भेंसको जो खूटेके इधर-उधर 
धूमा करती है, उसकी क्रियाकों शक्तिको देखता है, किन्तु इृढ़तापुर्वक 
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जो खूटा गड़ा है वह अक्रिय दिखाई देता है, फिर भी उसमें जो शक्ति 
विद्यमान है उसे नहीं देखता । इसी प्रकार आत्मा त्रिकाल श्क्तिसे 
परिपूर्ण है, उसपर छोगोंकी दृष्टि नहीं है, मात्र क्षणिक बवस्थामें 
होनेवाले विकार पर ही दृष्टि है; नित्य, प्र्‌व, अखंडाचन्द चिन्मूति, 
शाइवत सुहृढ खूटा ( आत्मा ) निरुचलरूपमे विद्यमान है, सो छोग 
उसे नहीं देखते । जो यह मानता है कि मैं मन-वाणी और देहकी 
प्रवृत्ति करता हूँ तो होती है, परसे छाभ-हानि होती है, निमित्तसे 
मेश काम होता है, मानों वह यह मानता है कि मैं निर्माल्य हैँ ।५ 
यदि उपादान तेयार हो, श्रद्धा-ज्ञान और स्थिश्तारूप 
अन्तरंगका प्रयत्व हो तो उसके अनुकूल ऐसे निमित्त उपस्थित होते ही 
हैं। निमित्तसे स्वकार्यकी सिद्धि नहीं होती । यदि निमित्त सहायक 
हो तो निमित्तका और अपना एकत्व होजाय । अपने स्वभावमें कोई 
भी दक्ति नहीं है ऐसा मानने वाला यह मानता है कि यदि अन्यका 
अवलंवन मिले तो मेरा गुण प्रगट होजाय; इसका यह बे हुआ कि उसे 
नि्रावलंबी, निरपेक्ष मात्मतत््व पर विश्वास नहीं है। जबतक पूर्ण 
वीतरागता प्रगठ नहीं हुई और पुरुषार्थकी कमोसे निजमें अखण्डरूपमें 
स्थिर नहीं रह सकता, तव॒तक धर्मात्माके अशुभभावसे बचनेके 
लिये सच्चे देव-गुरु-शाखकी भक्ति, पूजा, प्रभावना ब्रतादिके शुभ- 
भाव होते हैं, किन्तु वह उस शुभभावको कभी सच्चा धर्म नहीं मानता, 
वह अरागी स्वभावकों सन्‍्युख रखकर जब शुद्धमें नहीं रह सकता 
तव शुभर्म रहता है । किन्तु न्रतादिका शुभभाव भी राग हूँ, उससे बंधन 
है, अविकारी आत्मस्वभावको उससे कुछ छाभ नहीं है, इसप्रकार 
उसके सम्यक्‌-प्रतीति है। शुभभावसे पुण्यवन्ध होता है उसपर ज्ञानीका 
आश्रय नहीं है; मात्र निर्मेठ, अवन्च स्वभाव पर ही आश्रय है-लक्ष 
है । जब जीव निरावलूम्वी बरागी स्वभावकी श्रद्धा करता है तब 
तत्क्षण ही समस्त राग दूर नहीं हो जाता । दृष्टि अविकारी-प्रू व- 
स्वभाव पर पड़ी है उसके वलसे अवशिष्ट  अल्परागकों तोड़कर. 
अल्पकारुमें केवछज्ञान प्रगट करेगा, ऐसी प्रतीति धर्मत््माके पहलेसे 
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ही होती है | ग्रुण भात्मामें है, ऐसा न साचकर परकी सहायताके 
ह्वारा गुण प्रयठट होता है, जो ऐसा माचता है वह निमित्ताघीन हृष्टिवाला 
है और वही अनादिकी स्व-हिंसा है । यहाँ यह प्रशव होता है कि 
आत्माका घुद्धस्वरूप कंसा है ? क्‍या उसे जानना ही चाहिये ? क्या 
उसे जाने बिना मुक्ति नहीं होती १“ 

आचार्यदेव उत्तर देते हैं कि हे भाई ! सुनो, तुम प्रभु हो, सिद्ध 
प्रमात्माके समान हो, शक्तिसे मुझमें और तुममें सिद्धत्व स्थापित 
करता हूँ । किन्तु जिसके अभिप्रायमें यह बात है कि मैं रंक हूँ, कोई 
मेरी सहायता करे, तो उसके अन्तरंगमें यह महिमा कहाँसे आ सकती 
है कि परमात्मत्व मुझमें विद्यमान है ? तू वर्तमानमें भी परिपूर्ण है, 
विकारका नाशक है, ऐसी प्रतीति तो कर । उसके वाद यदि परके 
ऊपर लक्ष जानेसे अल्पराग हो जाय गौर यदि उस समय देव, शाख, 
गुरुकी उपस्थिति हो तो उसपर शुभभावका निमित्तारोपण किय उपस्थिति हो तो उसपर शभभावका निमित्तारोपण किया 
जाता है | अपने भावके अनुसार संयोगमे निमित्तका बारोप होता 
है । स्वयं पापमाव करे, स्ली, घन, देहादि पर दाग रखे तब उन वस्तु- 
जोंको अशुभभावका निमित् कहा जाता है, किन्तु निमित्त परका कुछ 
करता-कराता नहीं है। धर्मात्माकी दृष्टि शुभभाव पर नहीं है, फिर 
वह शुभभाव चाहे देव, युरु, शात्क्‍नकी भक्तिका हो या ब्रतादिका हो, 
किन्तु वह उसे परमार्थसे तो हेय ही मानता है । शुभभावका निमित्त 
आत्मस्वभावमें सहायक नहीं हैँ, अपना निर्मेल स्वभाव ही सहायक 
है, इस प्रकारकों मान्यताका बल मोक्षका मूल हैँ। निर्मेलस्वभावकी 
प्रथम अन्तरंग समझसे हाँ कह; फिर विशेष दुढ़ताके लिये वारंबार 


उसका ही श्रवण-सनन और संतुसमागमसे_उसीकी रटन होनी 
चाहिये । 


संसारमें भी जब पहले वालक स्कुलमें पढ़नेके लिये बेठता 
हैं तव अध्यापक पर ही विश्वास किया जाता हैँ। एकके अंकको 
अनेकवार लिखनेपर बहुत परिश्रमके वाद उसकी ठीक बनावट जा पाती 
है किन्तु हाथ जम जानेके बाद फिर दूसरे अंकोंके सीखनेमें बहुत 
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देर नहीं लगती । ऐसा त्राराशिक हिसाब नहीं लगाया जाता कि एक- 
का अंक सीखनेमे इतना समय छगा है तो मैद्क, वी. ए. या एम. ए. 
होनेमें कितना समय लगेगा ? इसीप्रकार आत्माका अनादिसे परके 
ऊपर रुचिका-अज्ञानभावका छक्ष है, उस संसारकी ओरके लक्षको 
हंटाकर आत्मस्वरूपकी ओर उन्मुख होनेके लिये. पहले सदुगुरु पर 
विश्वास करना चाहिये, उनका उपदेश बारम्बार अन्तरंगर्में पचाना 
चाहिये। प्रारंभमें यह कठिन मालूम होता है, किन्तु वास्तवमें उसे 
कठिन नहीं मानना चाहिये । 

यथार्थ समझ पूर्वक आत्माके अखण्ड ध्रूव ज्ञायकस्वभावको 
एकबार स्वीकार करले और फिर उसीका अभ्यास हो जाय तो उसरूप 
अवस्था होजाती है अर्थात्‌ आत्माकी शुद्ध अवस्था होजाती है । जो 
सत्यस्वरूप हे वह त्रिकाल परनिमित्तके आश्रयसे रहित है, पूर्ण प्रमात्म- 
स्वरूप हैं। आत्मा परका कर्ता-भोक्ता नहीं है, सदा ज्ञातास्वरूप ही 
है | इसे स्वीकार करनेपर अन्तरंगसे अनन्त अनुकूल पुरुषाथे प्रगट 
होजाता है । 

अनादिसे जो अत्यंत अप्रतिबुद्ध (अज्ञानी) हे उसे त्रेकालिक 
सत्यस्वरूपकोी समझने लिये यह समयसारशासत्र है। तू शुद्ध परमात्मा 
है यह बात सर्वप्रथम ही सुनाई जाती है। तू विकाररूप नहीं हे, मन, 
वाणी, देहादिरूप नहीं है, निमित्ताधीन होनेवाला वर्तमान क्षणिक विकार 
तेरा स्वरूप नहीं है, परनिमित्त तुझे सहायता नहीं करते, क्योंकि तू 
निमित्तरूप नहीं है और निमित्त तुझमें नहीं हैं । परवस्तु स्वभावसें 
नहीं है, इसलिये वह छाभ या हानि नहीं कर सकती। तू स्वतंत्र है, 
निर्मेल आनन्दघन है, ऐसा यथार्थ स्वरूप समझे विना चारित्र भी यथाथ 
नहीं होता । े रन 

यथार्थस्वरूपको समझनेके बाद तुरंत ही राग-ह ष सवंधा 
दूर नहीं होजाते । ज्ञानीके अल्पराग रहता हूं, किंतु उसका स्वामित्व 
नहीं होता | हष्टिमेंसे राग-ढं घषका नाश करनेपर संपूर्ण संसारपक्षका 
'माहात्म्य छूट जाता; है, । 
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>ताड जेसे बेठकमें कांचका बड़ा सुन्दर झूमर लटक रहा हो और 
सेठजी (उसके मालिक) उसकी शोभा देखकर प्रसन्न हो रहे हों, इतने- 
में अचानक झूमर टूटकर नोचे गिर पड़े और उसके दुकड़े होजायें तथा 
उस समय घरपें कोई दूसरा व्यक्ति उपस्थित न हो, तब सेठजी विचार 
करते हैं कि इन टुकड़ोंको जल्दी बाहर फेंक देना चाहिये, नहीं तो 
बच्चोंको लग जाँयगे । यों विचार कर स्वयं कांचके टुकड़े हाथर्म 
लेते हैं और उन्हें बाहर फेंकने जाते हैं, किन्तु सेठजीका मकान 
बहुत बड़ा है, इसलिये बाहर तक पहु चमें काफो समय रूग जाता 
है; उत्तने समयके लिये वह उन कांचके टुकड़ोंको अपने हाथर्म 
लिये रहते हैं, फिर भी उन्हें अपने पास रखनेका भाव नहीं है, भर्थात्‌ 
उन्हें पकड़े रखनेमेँ उत्साह या चाह नहीं है; जिस झूमरकी शोभाकों 
देखकर वह स्वयं प्रसन्न होते थे उसके प्रत्येक टुकड़ेको अब बाहर 
फेंक देना चाहते हैं। यह तो मात्र दृष्ठांत हैं; इससे. यह सिद्धान्त 
निकलता है कि भज्ञानदश्ामें जीव विकारको-पृण्यके संयोगकों 





जब उसे भान हुआ कि “विकार मेरा स्वरूप नहीं हैं, पुण्यके संयोगमे 
मेरी आत्मशोभा नहीं है, मैं तो अनन्त आनंदका रसकन्‍्द हूँ! तब 
उसे शुभभावका-पुण्यका भाव नहीं होता । पुरुषार्थकी हीनतासे 
रागह ष, पुण्यपापके निकालनेमें समय लगता है, तथापि वह अल्प 
रागादिम लगा हुआ दिखाई देनेपर भी उनमें उसका स्वामित्व नहीं 
होता । उसकी तुच्छता उसे मालूम होती है, इसलिये वह उसे रखनेकी 
इच्छा नहीं करता । तीनकाल और तीनलोकके समस्त पदार्थोको 
जाननेका मेरा स्वभाव है; इसप्रकार स्वभावकी महत्ता प्रतीत 
होनेपर परका कतु त्व ओर स्वामित्व दूर होजाता है। स्वभावका बल 
आनेके बाद रागका भाव अल्पकाल रहता है, किन्तु वह रखनेके लिये 
तहीं, निकालन-दूर करनेके लिये ही है। यद्यपि राग दूर करनेंमे 
विलस्ब होता है, फिर भी एक-दो भवमे तीज पुरुषार्थ उत्पन्न करके 
पूण मोक्षदशा प्रगट कर ही लेगा। वस्तुका निर्धलस्वभाव जाना कि 
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तत्काल ही त्यागों हो जाय, ऐसा सभीके नहीं बनता; किन्तु दृष्टि अखंड 
शुद्धस्वभाव पर गई है, उस दृष्टिके बलसे तोन्न स्थिरता करके, अल्प- 
कालमें समस्त विकार दूर करके पूर्ण शुद्ध हो जायगा । 

अज्ञानी बाह्य संयोगसे, पुण्यादिसि अपनी शोभा मानता है 
और विकारकों अपना करना चाहता है, किन्तु विकारके शोथसे कुछ 
मोटा दिखाई देता हो तो वह वास्तवमें निरोगतासे पुष्ट हुआ नहीं 
माना जाता, इसीप्रकार पुण्यबन्ध और विकारके शोथसे जात्मपुष्टि 
नहीं होती, पुण्यबंध और विकारके शोथसे रहित आत्माकी निरोगता 
। 

इस गाथामे आत्माको शुद्ध, ज्ञायक कहकर मोक्षका माणिक- 
स्थम्भ स्थापित किया है। जैसे विवाहसे पूर्व माणिक-स्तंम रोपा जाता 
है, उसीप्रकार जिसे मोक्षकी लगन लगी है उसे इस गाथा आत्माका 
जेसा यथार्थ स्वरूप बताया है वैसा ही प्रारम्भ जानना चाहिये । 

समयसारमे कहा है कि आत्माकी महत्ता ज्ञात होनेसे परकी 
महत्ता चली जाती है । 

शआत्माकी जो स्वतंत्र, शुद्ध, पुर्ण दशा प्रगट होती है, वही मोक्ष 
है । वृह मोक्ष बाहरसे नहीं आता, किल्तु स्वभावमें ही वह पूर्ण, 
निर्मेलदशा शक्तिरुपसे विद्यमान है। उसका मूल एकमात्र सम्यग्दशेन 


ही है। उसके बिना जीव धर्मके नामपर व्रत, क्रिया, तपरचर्या इत्यादि 
सभी कुछ अनन्तबादर कर चुका है। वाह्प्रवृत्तिके द्वारा आत्मामें 
गुण प्रगट होगा, शुभविकल्पकी सहायतासे गुण होगा, डीगा, ऐसा मानकर 


इस जीवने  अनन्तकालमें जितना जो कुछ किया है उसका फल 
संंसारश्रमण ही हुआ है। 


कोई अज्ञानी प्रइन करता है कि--क्या हमारे ब्रत-तपादिक- 
का कुछ भी फल नहीं है ?” उसका उत्तर यह है कि-नब्रत-तपादियें 
यदि कषाय मन्द हो, दया, दान, भक्तिमें राग-तृष्णा घटाये तो पुण्य 
बँधता है, किन्तु वह विकार है, इसलिये अविकारी आत्माका धर्म नहीं 
है, और इसीलिये उससे मोक्षमार्ग प्रगट नहीं होता । 
३५ 
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प्रश्च:--प्रभो ! उस शुद्धात्माका स्वरूप समझाइये कि जिसको 
रुचि होनेसे पुण्य-पाप बन्धकी सहजरूप तुच्छता ज्ञात हो १ 

उत्तर:--खीरका स्वाद चखनेके वाद बासी खिचडीका स्वाद 
लेनेकी वृत्ति छूट जाती है; उप्तकी तुच्छता मालूम होनेपर उसमें रस 
नहीं रहता । इसीप्रकार आत्माके शुद्धस्वभावका अनुभव होलेपर 
आत्मिक सुखका संवेदत होकर सांसारिक विषय-सुखोंकी तथा पुण्य- 
पापकी तुच्छता प्रतिभासित होने लगती है, इसलिये उसमें रस नहीं 
पड़ता । 

अशुभको छोड़कर शुभभाव करनेका निषेध नहीं है, किन्तु 
उस शुभभावकों भी बअभिप्रायर्ते आदरणीय न माने तो वह सहज 
ही तुच्छ भासित हो, और उसकी महिमा अन्तरंगसे छूट जाय। वह 
हठसे नहीं छूटती । 

प्रझन--आत्माको ज्ञायक कहनेमें जेसे ज्ञातृत्व आता है, उसमें 
परचस्तुके जानमेका स्वभाव है, तब क्या परके अवलूम्बनसे उसका 
ज्ञान होता है ? 

डउच्चर--जेसे दाह्य जो सोना है, तदाकार होनेसे अग्निको 
दाहक कहा जाता है, किन्तु अग्नि सोनेके रूपमे ( सोनेके आकारघ्मे ) 
परिणत नहीं होजाती,--सोना अछग पड़ा रहता है और अग्नि 
निकल जाती है, इसीप्रकार ज्ञायक आत्मामें परवस्तुका आकार ज्ञात 
होता है, सों वह तो अपनी ज्ञानकी ही निर्मेशता दिखाई देती है । 
जसे दरपपंणकी स्वच्छताने परवस्तुकी उपस्थिति जेसी है वैसी स्वच्छ 
झलकती तो है किन्तु उसमें परवस्तुका आश्रय नहीं है। इसीप्रकार 
ज्ञानमें शब्द, रस, रूप, गन्ध, स्पशें इत्यादि मालम होते हैं, उन्हें जानते 
समय भी ज्ञान ज्ञानको ही जानता है परको नहीं जानता; क्योंकि 
ज्ञाव जैयोंमे नहीं जाता,_किन्तु वह सतत ज्ञायकरूपमें रहता है 
पर (ज्ञेय) सहज जाना जाता है, ज्ञानका ऐसा स्वपरप्रकाशक स्वभाव 
है । ज्ञान ज्ञानमें रहकर बनेक ज्ञेयोंका ज्ञान करता है। यह ज्ञानकी 
स्वच्छ्ताका वभव है । 
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ऊपरके दृष्टांतमें अग्नकि साथ लंकड़ीको न लेकर सोना 
लेनेका कारण यह है कि सोना अग्निसे नाश्षकों प्राप्त नहीं होता 
लकड़ी नाशकी प्राप्त होजाती है। ज्ञान ज्ञात होनेसे जैय पदार्थ 
कहीं नाशको प्राप्त नहीं होते, किन्तु वे ज्योंके त्यों बने रहते हैं। 
इसीप्रकाश सोना भी ज्योंका त्यों बना रहता है, इसलिये उसे दृष्टांतर्म 
लिया है । 

जंसे सोनेकी अशुद्धता बग्निर्में नहीं आती, उसीप्रकार पर- 
शैयोंकों जाननेसे वे परशेय स्वभाव नहीं आते। जैसा निमित्त 
उपस्थित होता हैं वैसा ही ज्ञान होता है, इसलिये परके अवलम्वनसे 
ज्ञान हुमा मालूम होता हे, परन्तु उस समय भी ज्ञान तो ज्ञानसे ही 
हुआ हूँँ। निम्मिलसे ज्ञान होता हो तो सबको एक-सा ज्ञान होना 
चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता, इसलिये ज्ञान परावलम्बी नहीं है। ज्ञार्न- 
में जब जेय जाना जाता है तब ज्ञान अखण्ड-भिन्न ही रहता है और 
प्रस्तुत शैयपदार्थ भी उसके अपने भिन्नस्वरूपसे अखंड रहता है । यथा।- 


(१) ज्ञेय पदार्थ खट्टा हो तो ज्ञान उसे खट्टा जानता है, 
किन्तु इससे ज्ञान खट्टा नहीं हो जाता । 

(२) पच्चीस हाथका वृक्ष ज्ञानमें बानेसे ज्ञान उतना . 
लम्बा नहीं हो जाता । 

(३ ) ज्ञान पुण्य-पाप और रागको जानता तो है, किन्तु 
वह उसरूप नहीं हो जाता । 

ऊपर मात्र थोड़े दृष्ठाँत दिये हैं, इसीप्रकार सर्वेत्र समझ लेना 
चाहिये | 

यद्यपि ज्ञान जैयाकार हुआ कहलाता है, तथापि उसके ज्ञेयक्ृत- 
अगद्धता नहीं है। ज्ञान ज्ञेयके आकाररूप होता है-ऐसा अर्थ ज्ञेयाकार 
का नहीं है; कितु जैसा ज्ञेय हो, ज्ञान उसे बैसा ही जानता है, इस- 
लिये उसे ज्ञेयाकार कहा है। ज्ञान सदा ज्ञानगुणसे ही होता है और 
वह ज्ञातास्वरूपसे ही प्रवृत्ति करता है। 


अंज्ञानीकी_ मान्यता परके ऊपर है, इसलिये वह वह मानता है है 
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कि मुझे परके अवलंवनसे ज्ञान होता है। इसप्रकार वह अपनी 
स्वाधीनसचाका_ताश करता है, और यही अनादि संसारका मूल है। 


धह मानता है कि अक्षर, पृष्ठ और उपदेशके शब्दोंसे मेरा ज्ञान होता 
है, यह उसकी अनादिकी विपरीत मान्यता है | शब्दके अक्षर तो एक 
के बाद दसरे क्रमशः उत्पन्न होते हैं, उसके संयोगमें भी क्रम है, किन्तु 
ज्ञान सबका अखण्ड होता है, इसलिये शब्दादिसे ज्ञान नहीं होता । 
ज्ञान शब्दमेंसे नहीं आता, किन्तु शब्दादि जैसे निमित्त हों, वैसा ज्ञान 
जान लेता है; ऐसा उसका सहजस्वभाव है। जाननेकी शक्ति आत्मा- 
की है । पुस्तक, प्रष्ठ, शब्द आत्माके सहायक नहीं हैं। पुस्तकोंके बहुत 
से पृष्ठ पढ़ डालू तो ज्ञान अधिक बढ़े, पोष्टिक भोजन करूं तो 
मस्तिष्क तर रहे और फिर ज्ञान भलीभाति विकसित हो, बहुतसे 
ज्षेयोंको जानलं तो मेरे ज्ञानका विकास हो, खूब देशाटन कहें, 
दशेनीय स्थानोंको देख तो ज्ञानका विकास हो, अनेकोंके समाग्रममें 
आह अनेक भाषाएं जानू, कई उपन्यास पढ़ तो बुद्धि खूब विकसित 
हो, इसप्रकार परनिमित्तके कारणसे ज्ञानका विकास माननेवाला 
मिथ्यादृष्टि है। उसे अपने आत्माके सामर्थ्यंकी प्रतीति नहीं हैं, पर- 
से भिन्न आत्माकी श्रद्धा नहीं है। निमित्तसे मुझे गुण होगा ऐसा 
माननेवाला यह मानता है कि अनन्त पर-पदार्थ राग करने योग्य हैं, 
उसे रागरहित आत्माके स्वभावकी श्रद्धा नहीं है। जेसे मिठास गुड- 
का स्वभाव है, ग्रुड॒ और मिठास अभिन्न हैं, गुड़में मिठास बाहरसे नहीं 
आती; इसीप्रकार ज्ञान आत्माका स्वरूप है भर्थात ज्ञान बोर बात्मा 
अभिन्न हैं, इसलिये ज्ञान परपदार्थंसे नहीं होता अथवा परपदार्थमें नहीं 
जाता। गरुण-गुणीसे कभी भी भिन्‍न नहीं होता, ऐसा कहकर प्रत्येक 
वस्तुकी स्वतंत्रता घोषित की जाती है। 'तु स॒दा ज्ञाता-दृष्टास्वबूप, 
पूर्ण प्रभु है, यों कहकर सर्वेज्ञदेव तेरी स्वतंत्रता घोषित करते हैं। जो 
ज्ञानके अतिरिक्त दूसरा कोई भी कतंव्य अपना मानता है वह 
मिथ्याइप्ट है। 
जानना गुण है, जाननेमें राग-हं प्‌ नहीं है। शुमाशुभ राग भी 
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ज्ञानका ज्ञेय है, इसलिये वह ज्ञानसे भिन्‍त है। जिसने परसे भिन्न 
अखण्ड-ज्ञायकस्वभाव निजमें एकरूपसे जाता उसे कदाचित्‌ अल्प राग- 
हंष हो तो वह भी वास्तवमें उस ज्ञानमुर्तिका ज्ञेय है। ह 

शब्दके द्वारा ज्ञान होता है, परको जानते जानते ज्ञान प्रगट 
होता है, यह वात तीनकाल और तीनलोकमें मिथ्या है। आत्माममें 
जाननेरूप क्रियाके अतिरिक्त जो भी कुछ विरोधभाव मालम होता है 
वह सब पर है | यदि ऐसा माना जाय कि ज्ञान पद को जानता है, 
इसलिये परावलम्बी है, तो केवलुज्ञान सबको जानता है इसलिये उसे 
भी पराधीन मानना पड़ेगा। ज्ञान पराधीन नहीं है, ज्ञान स्वयं ही शैय-य 
को जानने पर ज्ञायकरूपमे मालम होता है। जब शब्द मालम होते 
हैं तव भी स्वयं ज्ञायकरूप मालम होता है। शान तो प्रगट ज्ञानरुपमें 
ही रहता है |“ 

प्रशन-क्या आत्माके आकार है? 

उष्तर--हाँ, प्रत्येक वस्तुके अपना अपना क्षाकार होता है, और 
आत्मा भी एक वस्तु है, इसलिये उसके भी आकार है ही । प्रत्येक वस्तु 
अपने आकाररूप है, परके आकारखूप नहीं है। आत्माके चेतन्य- 
स्वरूप अरूपी आकार है! जहाँ आत्माको निराकार कहा गया हूँ वहाँ 
ऐसा समझना चाहिये कि उसमें रूप, रस, गंघ, स्पशेयुक्त जड़वस्तुकी 
तरह रूपी आकार नहीं हे, अर्थात्‌ रूपी पुदंगलकी अपेक्षासे निराकार 
हैं। वस्तु अरूपी हू, इसलिये उसके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव भी अरूपी 
हैं, तथापि वह वस्तु अपने आकारवाछी है। श्ात्मा चेतन्य-अआनंदकी 
मूति हैं। वह अभी वर्तमान शरीरकारसे शरीरके बराबर क्षेत्रमे 
विद्यमान है, फिर भी शरीरसे भिन्न अपने ग्ुणके आकार है। 

कस्तूरीवाला मृग जैसे कस्तूरीकी सुगंधिको बाहर ढूंढ़ता 
फिरता है, क्योंकि वह ऐसा मानता है कि मैं तुच्छ डरपोक भ्राणी हैं, 
मुझमें ऐसी सुगन्ध कंसे हो सकती हु? इसप्रकार अपनी महत्ताको भूलने 
से बाह्य भटकता हैं। उसीप्रकार आत्मामें पूर्ण ज्ञानगुण ' भरे पड़े हैं, 
उन्हें बाहर हूँढ़ने वाला यह मानता हैं कि मुझमें कुछ शक्ति नहीं है । 
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यदि मैं परके ऊपर लक्ष्य होनेसे कुछ करूँ तो गुण प्रेगट हो; 
वह ऐसा मानता हैँ इचलिये ऐसी महत्ता उसे प्रगट नहीं होती कि 
मैं पूर्ण प्रभु हैँ, और ऐसा नहीं मानसेसे परमें महत्ता मानकर उसमें 
ही भव्कता रहता हैं। मैं शुद्ध हूँ, पूर्ण हैं, अकेला हूँ-ऐसी श्रद्धा स्व॒तुत्रतार 
का उपाय हैं। 

यहं वच्तु बचित्य हे। तीर्थंकर भगवानने जयगतुके समक्ष 
लपूर्व वस्तु स्पण्टरूपमें रखी हैं, उसे कुन्दकुन्दाचार्यने अमृतकें पात्रप्ें 
भरकर समयसारमें प्रवाहित किया हूँ! यदि वस्तुतत्त्व जल्दी समझमें 
- न आये तो उसका पुन पुन! परिचय करना चाहिये। समझनेवाकूा 
अपनेको बरावर समझ सकता हैँ। सन-इन्द्रियोंसे परे मरूपी ज्ञाता 
होनेसे आत्मा सृक्ष्म है, वह वाणीसे नहीं पकड़ा जाता-जबरूपी ज्ञानके 
द्वारा ही पकड़ा जाता है। जिसका स्वभाव बअरूपी हे, जिसके ग्रुण- 
पर्याय अरूपी हैं जिसका सर्दस्व अरूयो है, उसे रूपीके द्वारा जानना 
चाहे तो सत्यस्वरूप नहीं जाना जा सकता | मन, वाणी, देहादिक रूपी- 
की प्रवृत्तिमं भरूपी ज्ञानमय बात्मा चहीं जाना जा सकता। 

रागादि पर विकारको जाननेसे आत्मा रागरूप, पररूप, पर- 
के ग्रुणरूप, परको किसी अवस्थारूप नहों हो जाता। परवस्तुकी 
उपस्थिति ज्ञानमें ज्ञेबरूपसे ज्ञात हुई कि बज्ञानी यह मानता हैँ कि 
मैं पुरुष हूँ, में ञ्रो हूँ, मैं देह-इन्द्रिय-जड़्की क्रिया करनेवाला हूँ, पद 
मेरे आाधारसे है, मैं परके आघधारतसे हैँ, किन्तु परमार्थत्रे उसतरूप 
कभी भी नहीं होता । जैसे दीपक घटपट इत्यादि परको प्रकाशित 
केरते समय भी प्रकाशसे अभिन्‍न और घटपटादिसें भिन्‍न, दीपक ही 
रहता है उसी प्रकार बात्मा परको जानते समय भो ज्ञानसे ज़भिव्न 
बौर परसे भिन्न ज्ञायक ही रहता हूँ दीपकको ज्ञाच नहीं है, जब 
कि आत्माको ज्ञान है। अज्ञानों बात्मा बपनेको भूलकर यह मानता 
हैं कि अपना ज्ञान परसे जाता है, किन्तु दीपककी तरह ज्ञायक्रका 
कर्ता-कर्म ज्ञायकसं अभिन्‍न होनेंसे और प्रमावोंसे शिन्‍्न होनेके 
'कारण, शरीर, मन, वाणों तथा राग-ह6 षकी जितनी अवस्था होती है 
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उसके ज्ञायकरूपमें आत्मा सदा उससे भिन्न ही रहता है । 

जो स्वतंत्ररूपसे रहकर करे सो कर्ता है। शञायकस्वभावसे 
शरीरादिक भिन्‍न हैं, जहाँ ऐसा जाना कि जाननेवाला स्वयं कर्ता है 
और ज्ञायकरूपमें अपनेको जाना इसलिये स्वयं ही कर्म है तथा कर्ताको 
ज्ञायकभावकी परिणति ज्ञाताकी क्रिया है । वें तीनों (कर्ता-कमे- 
क्रिया) ज्ञायकरूपसे अभिन्न हैं । 

सम्यग्हष्टि जानमेकी क्रिया निजमें करता है। अज्ञानी 
मानता है कि मैं परसे जानता हैं, किन्तु मात्र ज्ञानमे ही कर्ताका कार्ये 
है, परमें नहीं, तथा परके आधारसे भी नहीं हैं । परवस्तुके काये 
आत्माके आधीन नहीं हैं। परका बहुत ध्यान रखू तो ऐसा हो, इस- 
प्रकार अज्ञानी मानता है, किन्तु उसकी यह मान्यता सर्वेथा मिथ्या है । 
यदि पुण्यके संयोगसे कभी अपना इच्छित होता हुआ देखता है तो 
उसका वह अभिमान करने लगता है । 

आत्माका कर्ता-कर्मपना दीपकके प्रकाशकी भांति अनन्य 
है। जैसे दीपक घट पट आदि परवस्तुको प्रकाशित करनेकी अवस्थाम 
भी दीपक ही है, और अपनेको-अपनी ज्योतिरूप शिखाको प्रकाशित 
करनेकी अवस्थामें भी दीपक ही है, उसीप्रकार ज्ञायकके. सम्बन्धमें ८ 
भी समझना चाहिये । 

ये तो सूत्र हैं, इनमें गूढ़ रहस्य भरा हुआ है। जेसे खुले हुये 
पत्रमें दो पंक्तियोंमें लिखा हो कि वेशाख सुदी द्वितीयाके वायदेकी 
४५०) से ४७५) तकमें एक छाख गाँठ रुईकी लेना है। यद्यपि 
यह बहुत संक्षेपमें लिखा है तथापि उसमें खरीद देने वाले और उसकी 


प्रतीति रखनेवाले आड़तियाकी हिम्मत, विश्वास, रकम और प्रतिष्ठा 


केसी और कितनी है यह सब उसका जाननेवाला समझ लेता है। शब्दोंमें 
यह सब नहीं लिखा है, किन्तु जाननेवाला दोनों व्यापारोका भाव, 


वैभव और उन्तकी प्रतिष्ठा इत्यादिको जान लेता है, इसी प्रकार ब्रात्मा- 
के पूर्ण केवलज्ञान स्व॒भावसे कहे गए शाख्रोंका श्रूढव रहस्य डेढ़ नाम डेढ़ पंक्तिमें 
सुत्रस्पमं लिखा हो तथापि उसे जाननेवारा सम्वजाना उसपर सम्यग्शानी उतनेमेंसे 


२०० | [ समयसार प्रवचन । पहला भाग 


सुब भाव समझ लेता हैँ) इसतकार इस छट्टी गाथामें अर्थकी बहुत 
गुस्पीरता भरी हुई हैं. 

परनिमित्तसे रहित ज्ञानकी बवस्थारूपसे होनेवाला जो 
सो कर्ता, और ज्ञायकरूपमें जो अवस्था निजमें हुई सो कर्म हैँ । इसी- 


प्रकार स्वसे एकत्व ओर परसे भिन्न श्र वस्वभावी हूँ, ऐसा अन्तरंयमें 

निश्चय करना सो सम्यग्दशेन है। इसीप्रकार निजको निजमें दही 
देखना सो घर्मंका जंश हें । 

भावाथे;--जैसे अकेले स्वर्णमें अशुद्धता नहीं कही जा सकती, 
कितु किसी दूसरी घातुका संयोग हो वो उम्के बारोपसे बलुद्धता 
कहो जाती हे, उसीप्रकार जीवमें जो अशुद्धता अर्थात्‌ विकार होता हैं, 
वह परद्रव्यके संयोगसे होता है। जैसे तांवेके संयोगमें रहने पर भी 
सोता सोनेल्पसे बदलूकर तांबेके रुपमें नहीं हो जाता, उसीप्रकार 
वर्तेमान धवस्थामें परके संयोंग्से विकारी होनेपर भी बात्मा 
सम्पूर्ण विकाररूप नहीं हो जाता । मूल ज्ञायकस्वभावसे निरपेक्ष, 
नविकारी, शुद्ध ही रूता हैं । 

जेसे-यदि सुवर्णको परके संयोयक्ते समय सर्वेथा बशुद्ध ही 
मानें तो वह शुद्ध नहीं हो सकेगा । वर्तमानमें भी मूल स्वरूप तो 
सौटंची शुद्ध ही है, ऐसे लक्षसे सोना घद्ध हो सकता है; इसीप्रकार 
चेतन्यभगवान बात्मामें वर्तेमानमें कर्माधीनतासे होनेंवाली मलिनता 
दिलाई देती है तथापि वर्तमान अवस्थामें भी मूल्स्वभाव 
अलण्ड ज्ञायकल्पसे शुद्ध ही है। इसप्रकार वर्तेमानमें पूर्णवस्तुस्वभाव- 
रूपसे देखनेसे जोर उसमें एकाग्रता करनेसे चेतन्यभ्गवान बआत्माकी 
पूर्ण निर्मेलता प्रगट होती हैं । 

प्रदत:--भगवात आत्माका रूक्ष करनेके लिये किससे कहा 
जाता है 

उत्तर:-जो भगवान हो गये हैं उन्हें तो कुछ करवा शेप है 
नहीं, इसलिये उनके लिए यह कथन नहीं है; किन्तु जो भगवान होना 
चाहते है, वेसे साधकोंके लिए यह कथन है । पूर्णदशा होनेसे पूर्व. 
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पूर्ण शुद्धको पहचान करना आवश्यक है। जिसे स्वाधीन होना है 
उसे पूर्ण स्वाघीनताके उपायकोी शुद्धहृष्टि बताई जाती है, भौर यही 
सर्वे प्रथम घ॒र्मंका उपाय है । 

जैसे सफेद वस्ध मलिन अवस्था वाहा दिखाई देता है, उस 
समय बालक भी जानता है कि जो मैलका भाग है सो. वह वस्च- 
का नहीं, किन्तु परका संयोग है। वस्रका मुल स्वरूप वर्तेमानर्ष 
भी सफैद है, ऐसी हृष्टि पहलेसे रखकर मेल दूर करनेका उपाय 
करता है, इसीप्रकार आत्मामें वर्तेमानमें जो मलिवता मालूम 
होती है वह क्षणिक और निमित्ताधीन है, स्वभावसे तो वह निर्मेछ 
ही_है। इसप्रकार नित्य-अविकारीके छक्षत्रे क्षणिक विकार दूर 
किया जा सकता है, इसलिये भेदज्ञान वालो शुद्धज्ञानइृष्टि सर्वप्रथम 
प्रगट करना चाहिए । 

धटुत भेदज्ञान साबू भयो, समरस निरमठ नीर। 
धोवी अन्तर आत्मा, धोवे निभगुण चीर॥ 
( वनारसी कृत समयसार नाटक ) 

में राग अथवा विकाररूप नहीं हैं, ऐसी निर्मेलताकी हृष्टि- 
के द्वारा श्र्‌वस्वभावके ऊपर अभेदलक्ष करनेपर स्थिरता प्रगट होती _ 
है। भुगवान आत्मा ऐसा निर्मल, आनन्दघ॒न है। 
2 <आा आत्मा होनेवालो वर्तमान क्षणिक बवस्थाको गोण 
करके आत्माका जैसा शुद्धस्वमाव है वेसा अखण्डरुपसे छक्षमे लेना 
सो सम्यग्दशन है। 

जो निर्मछठ, एकरूप-शायकरूपमें रहे वही मेरा स्वभाव 
है, क्षणिक मलिनता मेरा स्वभाव नहीं है। इसप्रकार मानना ही 
प्रारंभिक धर्म है । 

पुण्य-पाप विकारसे भिन्‍न, अनन्त ज्ञानानन्दमृर्ति प्रत्येक 
क्षणमें पवित्र है, ऐसे भगवान आप्माको सत्समागमके हारा 
अन्तरंगर्में समझे बिना धर्मका प्रारम्भ भी नहीं होता और आत्मा- 

. २६ 0 * २ | हे । 
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की छुद्ध प्रतीतिके बिना स्वतंत्रताकी प्राप्ति और बन्धचका नाश 
नहीं होता । 

आत्माके शुद्धस्वरूपको समझनेकी तेयारी करनेके लिये 
पात्रताकी बात कई बार हो चुकी है। मुमुक्षुकोी तृष्णाको कमी, 
दान, करुणा, सत्य, ब्रह्मचयेका रंग, धर्मंका प्रेम, प्रभावना, भक्ति 
तीत्र आसक्तिका कह्वास और मानादिके मंद पड जानेकी अस्यासरूप 
लौकिक व्यवहारनीति तो होनी ही चाहिये, किन्तु वह अपूर्च नहीं उुग 
है। यहां प्रारम्भ वो आत्मार्म लोकोत्तर नीतिसे ही होता है। 
अन॒न्तकालस दुरुंभ मनुष्यमव मिला है, फिर भी जेसा त्रिकोकीनाथ 
तीथंकरदेव कहते हैं वंसे स्वतंत्र आत्मतत्त्वको तूने नहीं जाना तो 
फिर तेरा मनुष्यत्व किस कामका ? तेरी अपनी महिमा जाने बिना 97 
तृष्णा-ममता वास्तवमें मंद नहीं पड़ती, इसलिये कहा है कि समझने 
से पूर्व यदि आसक्ति कम हो तो थोड़ी घटती है, किन्तु यदि समझ 
गया तो सहज ही अनन्ती ममता ओर तृष्णा दूर हो जाती है। मूछ 
समझके ऊपर ही भार दिया है। निरपेक्षस्वरूपको समझे विना 
मात्र व्यवहारमें शुभभाव करके अनन्तबार नव भ्रेवेयक पर्यतके देवभव- 
में हो आया, किन्तु भव कम नहीं हुए; इसीलिये वीतरागदेव कहते हैं 
“कि पहले आअविकारी आत्माको पहिचान। वतेमानमें साक्षात्‌ श्री 
सीसंघर भगवान महाविदेहक्षेत्रमें परमात्मपद पर प्रतिष्ठित हैं, वे भी 
इसीप्रकारसे स्पष्ट मांगें बतलाते हैं । 

संसारकी रुचि छोड़कर मोक्षकी सीढ़ी (सम्यर्दशंन ) 
पर आकर देखे तो आत्माका समस्त वेभव जैसा है वेसा दिखाई 
दे। जेसे-ऊपरके कमरेमें वेभव भरा है, उसे देखनेके लिये सीढ़ी 
पर चढ़ना चाहिये तब ही ऊपर क्‍या है सो दिखाई देता है, किन्तु 
तीचेके कमरेमें खड़ा रहकर वेभवके भअस्तित्वसे इन्कार करे तो 
उसे वह केसे दिखाई दे सकता है। इसीप्रकार सर्वेत्ञ भगवान्‌ 
साक्षात्‌ ज्ञानसे आत्माकी पूर्णसमृद्धिके सम्बन्धर्से क्या कहना चाहते 
हैं, हुसकी प्राप्ति कैसे हो और उस प्राप्तिका उदाय क्‍या है, यह 
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जानना हो तो मोक्षकी सीढ़ी पर (चौथे गरुणस्थानसे सृम्यग्हष्टि 
होकर ) चढ़ना चाहिये । 
मंजिल पर जानेंवाला पूर्ण सामग्रीका साक्षात्‌ अनुभव करे 
और मंजिल पर चढ़ते हुये ऊपरको गर्दन उठाकर देखे तो यह सब 
ज्ञात होजाय कि ऊपर मंजिलमें क्या है । इसीप्रकार पूर्ण साध्यके ट्यः 
लक्षसे-रागसे भिन्न होकर, भीतर गरुणमें जो अखण्ड ज्ञायक है 
वही मैं हैँ, इसप्रकार अनुभव करे तो पूर्ण साक्षात्‌ ज्ञानोकी भाँति 
अंशत: देखकर पूर्ण श्रैकालिक स्वभावकों जेसा का तेसा पहिचान 
लेता है | परमात्मा कैसा होता है, उसका साधन कैसा होता है, बीच- 
में विकार (बाघक भाव ) कितना होता है, वह सब स्वयं ज्ञायक होनेसे, 
स्व-परका विवेक करनेसे जान लेता है । जिमप्रप्रकार मंजिल पर 
जानेके लिये जीने पर चढ़ते हुए सब सीधा दिखाई देता है, उसीप्रकार 
मोक्षकी सीढ़ी पर चढ़नेके प्राश्म्भमें ही स्वपधाव क्‍या है, पुण्य-पाप . 
विकार क्या हैं, नित्यता-अनित्यता, संपोगी-भूसंयोगी तत्त्व कौन हैं, 
इत्यादि सब जान जाता है। बविरोधी न्यायके द्वारा एक आत्माके 
जाननेसे सब जाना जाता है, किन्तु उसे जाने बिना बहुत शाख्र पढ़े, 
बहुत पुण्यकी क्रिया की, अनन्तबार नवमें ग्रेवेयक तक गया, किन्तु 
भव-भ्रमण नहीं मिटा । जो नवमें ग्रेवेयकके देवका उच्च पुण्य 
बाँधता है उसका वाह्म-व्यवहार बहुत छेंचा होता है। जेसे कि नृग्न- 
दिग्रम्बर मुनि हो, पांचमहात्रत, अ्टाईस मुलगुण इत्यादि भलीभाँति 
पालन करता हो और यदि कोई शरीर पर काँटे रखकर आग 
छा दे तो भी क्रोध न करे । ऐसा अनन्तवार किया, किन्तु निरपेक्ष, 
निरालम्बी ज्ञायक आत्माको पृथक नहीं जाना, इसलिये भव-भ्रमण 
दूर नहीं हुआ । 
जो जीव मनुष्यत्व प्राप्त करने पर भी स्वतंत्र आत्मतत्वको 
टपरमार्थसे श्रवण नहीं करता, समझनेकी चिन्ता नहीं करता उसके 
प्रत्सकी स्थितिका काछ पूर्ण होने आया है । सतुस्वरूपको सुननेका 
अमूल्य अवसर छोड़कर - वह , अनन्तानन्त काछ: तक :एकेन्द्रिय: 
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नियोदले जानेकी तैयारी कर एहा हैं। फिर अवन्तकालम भी 
वह मनुष्य तो क्या लट (दो इन्द्रिय जीव ) इत्यादि त्रस पर्यायको 
भी प्राप्त नहीं कर सकेगा. । 

आत्माका स्वभाव ज्ञायकंमात्र है और उसकी अवस्था 
पुद्गलकर्मके निमित्तसे रागादिख्प मलिन है, वह पर्याय है। पर्यायकी 
हृष्टिसे देखा .जाय तो वह मलिन ही दिखाई देता है और यदि 
द्रव्यहष्टिसे देखा जाय तो ज्ञायकतत्व ही है, वह कहीं जड़रूप नहीं हो 
गया है। यहाँ द्रव्यहष्टिकी प्रधानतासे कथन है। त्रेकालिक 
ध्र्‌ वस्वभाव आत्मा परसे का ही है, ऐसी निर्मल गुणहषटमें बतेमान,., 
क्षणिक अवस्था मुख्य नहीं गिनी गई है, इसलिये जो प्रमत्त-अभ्रमत्तका 
भेद है वह तो परद्रव्यके संयोगजनित पर्यायरूपसे है । वह क्षणिक 
शुद्धता द्रव्यहृष्टिमें गोण है । 

एक बस्तुर्में दो प्रकार होते हैं, एक क्षणिक निमिचाधीन 
भाव और दूसरा ध्रुव सामान्य स्वभाव है। उस सामान्य स्वभावकों 
देखें तो जो त्रिकाल ज्ञायक है वह ज्ञायक ही है, पररूपमे तथा क्षणिक 
विकाररूपमें वह नहीं होता, इसलिये शुद्ध है । 

किसी बड़ी लकड़ीके थोड़ेसे भागमें अच्छी कारीगरी की 
गई हो ओर उसका शेष सम्पूर्ण भाग सादा हो तो उस सादा भागको 
देखते समय कारीगरीका थोड़ा सा भाग मुख्य नहीं होता, इसीप्रकार 
आत्मामें वर्तमान अवस्था प्रत्येक समयकी स्थितिरूपसे, पर-निमित्ता- 
धीन अनादिसे विद्यमान है, वह पुण्य-पायका क्षणिक विकार 
वर्तमान मात्रका है। उसे गौष करके पर-निमित्तसे रहित एकरूप 
सामान्य त्रिकाल निर्मल हष्टिसे देखा जाय तो आत्मा पहले शुद्ध 
ज्ञायकरूप था, वतमानमें और भविष्यमें भी वेसा ही रहेगा । 

ज॑से पहाड़ पर चढ़ते समय ऊपरका ध्यान मुख्य होता है 

. भर तलहटीका ध्यान गौण होता है, उसीप्रकार साध्य जो शुद्ध आत्मा 

है उसे मुख्य ज्ञायकस्वभावरूपसे लक्षमें लेनेसे, ऊध्वे ज्ञानानंदस्वभावकों 
देखनैस वर्तमान मछिनता गौण हो जाती है । 
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आत्माका स्वभाव जड़से, विकारसे, रजकणके स्वर्भावसे 
तथा अन्य सबसे पृथक ही है। विकार क्षणिक अवस्थामात्रकों हीं 
होता है। विकारके दो क्षण कभी इकट्ठे नहीं हुए। प्रथम समयमें 
विकार किया, उसे दूसरे समयमें नवीन विपरीत पुरुषार्थसे ग्रहण करके 
दूसरे समयमे दूसरा नया विकार करता है। इसी प्रकार जीव परंपरासे 
प्रत्येक समयका भिन्न-भिन्न विकार करता चला आ रहा है, उसे 
नित्य-अविकारो स्वभावके लक्षसे तोड़ा जासकता है | 

लोगोंने यह बात नहीं सुनी । मुझमें क्या हो रहा है, स्वभाव 
क्या है विभाव क्या है, इसकी कुछ खबर नहीं है । जिससे हित्त होता है 
उसकी ख़बर न रखे और जिससे अपना कुछ भी हित नहीं होता ऐसे 
पर पदार्थोकी ( जंसे कि घरमें कितना पैसा है, घरकी खिड़कीमें कितनी 
छड़ें हैं, फर्नीचर कितना है, इत्यादि परकी ) खबर रखता है। 

स्फटिकमणि परके संयोगसे रंगीन दिखाई देता है, किन्तु 
उसे वर्तेमानमें स्वभावसे स्वच्छ देखा जा सकता है। सफेद वस्र भी 
प्रनिमित्तसे मंला दिखाई देता है, किन्तु उसे वर्तमानमें स्वच्छ देख 
सकते हैं। यह तो दृष्टान्त है। उसमें देखनेवाला दूसरा है, वह यों 
कहता है; किन्तु आत्मामें जो वर्तमान मलिन अवस्था है वह मूछ 
स्वभाव नहीं है, इसलिये वर्तमान मन जब अर वत्तमानमें मलिन अचस्थावाला जीव भी 
उसका निर्मल स्वभाव देख सकता है। ४ हक पु दुँ (२६ | 

प्रशन--अशुद्ध बवस्थामें स्थित जीवको शुद्ध अवस्थामें स्थित 
जीव मूल शुद्धस्वरूपसे देख सक्ता है यह तो संभव है, किन्तु 
निचली (अशुद्ध ) अवस्थाधी स्थित जीवको शुद्ध स्वभाव कंसे ज्ञात 
हो सकता है ? 

उत्तर--आत्मामे ज्ञान, दर्शत और चारित्र गुण हैं। उसमें 
चारित्र और श्रद्धागुग मलिन परिणमित होता है. किन्तु ज्ञानगुण 
श्रिकाल ज्ञानर्पसे रहता है, रागरुपसे नहीं। इसलिये ज्ञान ज्ञायक- 
स्वभावसे स्व-परको जानता है। इससे अश्यृद्ध अवस्थाके समय भी 
पूर्ण शुद्धस्वभाव कसा है, उसे आत्मा जान लेता है। अज्ञानीके भी 
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ज्ञान' अस्तिख्पसे है। रागको निजरूप माननेसे उसका ज्ञान नास्ति« 
रूप हुआ दिखाई देता है। दृष्टाशक्ति, ज्ञानमुण और वीयंगुणमें 
विपरीतता नहीं है, किन्तु कमी हो जाती हूँ। अज्ञानदशामें भी ज्ञान- 
गुणकी प्रगटता तो होती ही है, उस प्रगटताको स्वाभिमुख करे तो 
सम्यश्ज्ञान प्रगट हो सकता हैं और जीव उसके द्वारा त्रंकालिक निश्चय 
स्वभावकों जान लेता हैं । 

श्रद्धा और चारित्र ग्रुणके कार्यकी अपेक्षा ज्ञानगुणका कार्यें 
भिन्न हैं क्योंकि वह ज्ञानगुण है, अर्थात्‌ वह जाननेका कार्य करता है। 
ज्ञानगुण निर्मेलताकों प्रथम बतलाता हूँ। सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान हुआ 
और उसमें जो ज्ञायकरूपसे प्रथम ज्ञात हुआ, सो वह पहले ज्ञायक ही 
था, वतंमानमें ज्ञायक हे और भविष्यमें ज्ञायकरूप ही रहेगा। सदा 
ज्ञायकरूप होनेसे चारित्रगुणमें जो कुछ अशुद्ध अवस्था रह जाती हैं 
उसे ज्ञान जान लेता है । वह बशुद्धता यहाँ गौण है । इसप्रकार साघक- 
भावमें गुणके कार्यका भेद होता है। 

प्रदतत--अशुद्ध अवस्था गौण कंसे है ? 

उत्तर--श्रद्धा ओर ज्ञानगुणका लक्ष अखण्ड-ज्ञायक तत्व पर 
है। उस श्रद्धांके बलसे निर्मेलता वढ़ती है और इसलिये वर्तमान 
क्षणिक मलिनता गौण हो जाती हैँ। भात्मामें अशुद्ध अवस्था क्षणिक 
वर्तमान एक समयमात्रकी नई होती है, उसके नाशकी प्रतीतिका 
यहाँ बल है। अखण्ड ध्रूवकी दृष्टिके लक्ष्यमें शुद्ध द्रव्यस्वभावकी 
भुख्यता रहती है; वह द्रव्यद्ृष्टि है ओर उस दव्यहष्टिसे देखनेवाला 
क्षणिक विकारको लछक्षमें वहीं लेठा । 

जैसे शरीरके किसी एक अंग पर फोड़ा हुआ हो, तो कुछ 
ही उपचारके बाद उसे ऊपरसे ठोक होता देखकर और यह जानकर 
कि भीतरसे सड़ा नहीं है, सम्पूर्ण निरोग शरीरके रूक्ष्यसे 
वर्तेमानमें भी डाक्टर कह देता है कि थोड़ी कसर रह गई हैं, 
किन्तु रोग मिट गया हैं, चार-छह दिलवमें पूर्ण निरोग हो जाओगे; 
इसीप्रकार चेतन्य भगवान आत्मा ज्ञायकस्वरूपसे संपूर्ण निरोगी है + 
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वर्तमानमे होनेवाले_क्षणिक पुण्य-पापादि विकार जितना ही मैं है 
इसप्रकार जो जीव अपनेको विकार-रोगरूप मानता है, उसका 
विकार-रोग नहीं मिट्ता, किन्तु वर्तमान क्षणिक अवस्था मलिन 
है तो भी भोतरसे अर्थात्‌ शक्तिरूपसे वर्तमानमें त्रिकाल पूर्ण निर्मल 
है, ऐसे पूर्ण निरोगस्वभाव पर जिसको हृष्टि है उसके क्षणिक रागरूपी 
रोगका नाश होजाता है । 


जेसा कि ऊपर कहा है बेसे तत्त्वकी- प्रतीतिके बिना 
, जिसका णीवन यों ही पूरा होगया उसका जीवन कीड़ी-मकोड़ेके 
समान है । जिसने इस अपूर्व तत्त्वको जान लिया है उसका जीवन 
मोक्ष-निवासके योग्य होगया है । 

मैं परसे स्वेथा भिन्न, पूर्ण स्वतंत्र हैँ, मैं ऐसा पराधीन नहीं 
हैं कि जिसे अन्यकी सहायता की आवश्यकता हो । ऐसी प्रत्ीतिके 
बिना कोई भले ही सम्पत्तिशाली हो तो भी वह गरीब और पराधोन 
है । जो म्धिक माँगता है वह बड़ा मंगता (भिखारी ) है और जो 
थोड़ा मांगता है वह छोटा मेंगता (भिखारी ) हैं। , 

आत्माकी सभृद्धिकी प्रतीतिके बिना सभी रंक-भिखारी 
है ।! वर्तमान मल्निताका लक्ष्य गौण करके, निरोग निर्मल ज्ञायक- 
स्वरूपको देखनेकी श्रद्धा ही पुर्णं निरोग-मोक्ष प्राप्त करनेका उपाय 
है । अन्तरंगमें यथार्थ समझ हुईं कि तत्क्षण ही समस्त राग या 
अस्थिरतारूप अशक्ति दूर नहीं हो जाती, किन्तु जिसप्रकार रोग उप- 
शान्त हो रहा हो और यह मालूम हो जाय कि रोग अब दो-चार 
दिनमें बिल्कुल मिट जायगा अथवा रोगके दूर हो जानेके बाद 
मनुष्यके थोड़ी सी कमजोरी रह जाती है वह भी अब निरोगताको 
घ्यानमें रखते हुये खुराक लेनेसे थोड़े ही समयमें दुर होजायर्ग 
और शरीर पृष्ट होजायगा । (यदि रोगके रहते हुये पुष्टिकारव 
खुराक ले तो रोग बढ़ता है) इसीप्रकार अन्तरमें प्रतीति होनेपर पूण 
निरोग होनेकी आन्तरिक स्थिरतारूप आनन्दकी खुराक लेकर पृ 
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पुष्ट ( सर्वेज्ञत्व ) अल्पकालमें हो जायगा, किन्तु अविकारी, निरोगी, 
तत्त्वकी समझके बिना राग बढ़ जायगा। मैं वर्तमाच मलिन अवस्था 
मात्र ही नहीं हूँ किन्तु वर्तमानमें पूर्ण श्र वस्वभाव निर्मल हूँ, ऐसे बलसे 
आंशिक निर्मेता-निरोगता तो प्रगट हुई और उसी स्वभावके 
बलसे अल्पकालमें साक्षात्‌ मोक्षदशा प्रयट होनी है; इसप्रकार 
वर्तमान निर्मल अंशसे सम्पूर्ण निर्मेल मोक्षको जानता हे । किन्तु जिसके 
आत्मामें भवकी आत्तिरूप, प्रमें स्वामित्व, कतृ त्व माननेका रोग 
दूर नहीं हुआ, जसे पुण्यकें शोथसे निरोगीपन प्राप्त नहीं होता।.. 
'/#<डेआत्मश्रांति सन रोग नहिं, सदयुरु वेध्व सुजान । 
गुरु आज्ञा सम पथ्य नहिं, ओषध विचार ध्यान ।॥ _ 
( आत्मसिद्धि ) 
श्रोमद्‌ राजचन्द्रने भी सबसे पहले भावनिद्रा और भावरोग 
को दूर करमेका उपाय करनेंको कहा है। अपनेंको ज्ञाता-साक्षीरूपसे 
भूलकर परको अपना माननेरूप बात्मश्रांतिकि समान जगतमे कोई 
रोग वहीं है । पृण्य-पाप मेरे हैं, मैं परका काम कर सकता हैं, पद 
मुझे सहायता करता है, देहादिकी क्रिया मेरे आधीन है, इत्यादि 
प्रकारकों विपरीत मान्यतारूप रोग अनादिका है, उसे दूर करनैेके 
लिये 'सदुगुरु चतुरवंद्य हैं अर्थात्‌ सुज्ञानी गुर होना चाहिये; और 'गुरु 
आज्ञा सम पथ्य नहिं, औषध विचार घ्यान । मौषधिमें पथ्यकी 
विशेषता है, सर्वज्ञके कहे हुयें आशयके अनुसार अपना ट्वितु-अहित 
क्या हैं इसका विवेक अन्तरंगर्मे छाना चाहिये, यही सच्चा पथ्य है, 
उस पथ्य सहित भौषधिरूपी सुविचारकों लेकर ध्यान करते करते 
स्वरूपकी महिमाएेंँ स्थिर होना सो चारित्र है। सम्यक्चारित्रके 
होनेपर पूर्ण वोत्तरायता. होकर निर्मल मोक्षदशा अवष्य प्राप्त होगी । 
ज्ञान और ज्ञानको क्रिया, निशचय-व्यवहार निजमें होता 
है। अशुद्धि द्व्यहष्टिप्रं गोण है, व्यवहार ( पराश्चितभाव ) है 
मधूता्थ ( जो त्रिकृल न रहे ऐसा क्षणिकभाव ) है, भृसत्याथ 
(त्रिकाल 5 स्वरूपसे विप्रीत) है, उपचार (जो पर-निमित्तसे 





होता है) है।(द्रव्यद्टि शुद्ध है, अभेद (ज्ञान, दर्शन, चारित्र ये समृस्त' 
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गुण लिजसें एक साथ अभेद ) है, निश्चय ( परनिमित्तकी अपेक्षासे 
रहित, स्वाश्वित ) है, भूवार्थ ( त्रिकाल रहनेवाला ) है, स॒त्याथ 
( निर्मेल स्वतंत्ररपसे अपना अस्तित्वभाव ) है, प्रमार्थ है; इसलिये 
आत्मा ज्ञायक ही है, उसमें भेद नहीं है; इसलिये वह प्रमत्त-अप्रमत 
नहीं है । 

उसे “ज्ञायक” नाम ज्ञेयकी जाननेसे दिया गया है। सामने 
जेसा पदार्थ होता है वैसा ही ज्ञान ज्ञानमें होता है, तथापि उसके 
ज्ञेयकत अशुद्धि नहीं है । 

ज्ञानके द्वारा श्रद्धाका लक्ष होता है, श्रद्धा स्वभावके ऊपर 
लक्ष्य करनेसे प्रगट होती है और श्रद्धा अर्थात्‌ सम्यवत्वको लेकर 
ज्ञानमें भी सम्यकपना आता है। नर 

शुद्धनय ( सम्यक्‌ श्रुतज्ञानके अंश ) के द्वारा आत्माको परसे 
निराला, अखण्ड ज्ञायकरूपसे लक्षमं लेना और ऐसा मानना कि इसी 
स्वरूपमें त्रिकाल रहता है सो सम्यकश्रद्धा है । 

जो त्रिकाल एकरूप निर्मेल रहे उसे सामान्यद्रव्यस्वभाव 
कहा जाता है। जो आत्माका स्वभाव हो वह दूर नहीं हो सकता और 
जो दूर हो जाता है वह ( पुण्य-पाप-विकार ) उसका स्वरूप नहीं है । 

शरीर, मन, वाणीको हठाना नहीं पड़ता क्योंकि वे अरूग 
ही हैं; वे अपने कारणसे अपनेमें रहते हैं, आत्मामें नहीं रहते । 
वर्तमान अवस्थामें कर्मेके निमित्तसे शुभ-अशुभ विकारी भाव होता 
है सो वह भगवान आत्माका स्वरूप नहीं है । जो भाव नाश होता 
है उसे अपना मानना सो मिथ्याहृष्टि है । पुण्य-पापका आदर 
अविकारीका अनादर है। पूर्णकृतक्ृत्य आनन्दस्वरूपमे त्रिकाल एकरूप 
निर्मेछ ज्ञायकरूपमें रहना ही आत्माका छुद्धस्वरूप है।यह शुद्धनय- 
के, आश्रयका फल है । 

जैसे पानीके प्रवाहमें परवस्तु ( पुल, नालछा ) के निमित्तसे 
खण्ड ( भेद ) होता है, किन्तु वह पाचीके सीधे श्रवाहका स्वरूप 

२७ 
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नहीं है, उसीप्रकाद परसंयोगसे उत्पन्न शुभाशुभभावके द्वारा आत्मामें 
जी भेद्‌ होजाता है वह शुद्ध झात्माका स्वरूप नहीं है वे सव भेद 
अशुद्ध दृव्याथिकनयके विषय हैं | 

आत्मामें क्या हो रहा हैं, वह क्या मान रहा है बोर उपादेये 
क्या है ? वह यहाँ कहा जाता है। जगत जेसा मान रहा है वसा हो 
कर रहा हैं किन्तु वह सव वृथा है। तत्त्वके समझे बिना जन्म-मरण 
कां अन्त नहीं होता। अवादिकालूसे जिस भावसे जीव भ्रमण करे 
रहा है उस वन्धनभावका यदि आत्मप्रतोतिके द्वारा नाश न करे तो 
मिथ्याश्रद्धामें मनन्‍्तमव करानेकी शक्ति है । 

यदि कोई कहे कि ऐसी सूक्ष्म वातें हमारी समझमें नहीं आती, 
तो उसके उत्तरमें यों कहना चाहिये कि इसके समझे विना नहीं चल 
सकता । सच्चा सुख चाहिये हो तो परसे भिन्‍तरूपमें घर्मको समझना 
चाहिये । बात्मा अरूपी है, उसका भाव बरूपी है, इसलिये समझमें 
नहीं आता ऐसा नहीं मानना चाहिये। आत्माको यथार्थ जानकर पृण्य- 
पापको भ्रवृत्तिसे छूटकर, निजमें स्थिर होकर अनन्त जीव मोक्ष ग्रये 
हैं। जितना प्रत्येक आत्मामें साम्र्थ्य हैं, उतना हो कहा जाता है ॥ 
प्रत्येक आंत्माकी जाति एक ही है, इसलिये सर्वेज्ञ भगवानने जैसा 
स्वरूप कहा है वेसा जो प्रगट करना चाहे वह उसे समझकर प्रगट कर 
सकता है। कोई एक ही बात्मा ऐसी प्रतीति कर सकता है दूसरा नहीं 
कर सकता, ऐसी वात चहीं है ॥ 

आत्मस्वभाव तो सदा शुद्ध ही हैँ, उसमेंसे विकार या 
मशुद्धता चहीं आती। आत्मा परके निमित्तते रहित बनन्‍्तग्रुणोंको 
खाब है । परसंयोगके लक्षसे, परमें अच्छा-वुरा माननेसे वर्तमान 
अवस्थामें पुण्य-पाप होता हैं ॥ 

लोग कहते हैं कि हमें आत्माका स्वरूप प्रत्यक्ष दिखाई नहीं 
देता | आंचायें उससे पूछते हैं कि जगतके जड़ पदार्थोर्में सुख है यह 
आाँखोंसे प्रत्यक्ष देखेकर किसने निदचय किया है? सुख परमें है ऐसी 
कल्पना किसने की भौर कहाँ की है ? इसकी कोई भी खबर नहीं हे । 
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इसका कारण ज्ञानकी भूढ़ता है | चेतन्य भगवान परसे भिन्न, परके 
आश्रयसे रहित है। उसकी प्रत्तीतिके बिना जीव भले ही बहुत 
सम्पत्तिशाली हो, विशाल भवनमें रहता हो, फिर भी बह वैसा ही है 
जैसे पव॑तोंकी गुफाओंमें अजगर आदि पड़े रहते हैं; क्योंकि जिसे 
” हित-अहित॒का परमार्थतः भाव नहीं है वह मृढ ही है। भगवान 
कुन्दकुन्दाचायने अष्टपाहुड्में कहा है कि जिन्हें आत्माकी खबर नहीं 
है वे मानों चढते-फिरते मुद्दे हैं । 
जो जड़ आदि जाना जाता है वह जड़में नहीं जाना जाता, 
कित्तु ज्ञानसे ज्ञानमें जाना जाता है, ज्ञान ज्ञानकी अवस्थामे रहकर 
जानता है । ज्ञानमें अपनी ज्ञानरूप अवस्था दिखाई देती है । 
भज्ञानी जड़में-देह, इन्द्रिय, स्री, घन आादिमे सुख मानता है, 
किन्तु यह कल्पना मात्र है । यदि जड़के टुकड़े करके उसमें देखें तो 
सुख कहीं भी दिखाई नहीं देगा, फिर भी अज्ञानों मृढ़ताके कारण 
परमें सुख मानता है । वर्ण, गन्ध, रस अथवा स्परशंमे किचितमात्र 
सुख नहीं है। भज्ञानीने बिना देखे ऊपरसे कल्पना करके उनमें सुख 
मान रखा है । मैंने किस स्थानसे सुखका नि३चय किया है, इसकी 
भी उसे खबर नहीं है, फिर भी अज्ञानी उस कल्पनामें ऐसा निःशंक 
लीन हो गया है कि वह उससे भिन्न कुछ भी निश्चित करनेके लिये 
तैयार नहीं होता । शरीर, इन्द्रिय, घन, मकान आदि जड़को यह 
खबर नहीं है कि हम कौन हैं । खबर करने वाला तो स्वयं है, 
फिर भी कीमत दूसरेकी आंकता है। सम्यग्दशनगुणकी विपरीत 
अवस्थाके द्वारा परका कर्ता-मोक्ता है, परमें सुख-दःख है 
ऐसा मानकर परमें निःसंदेह प्रवृत्ति कर रहा है, जहाँ भूल होती है 
वहाँ यदि सुधार करनेके लिये सुलट जाये तो यह स्पष्ट दिखाई 
देने लगे कि निराकुछ, अतीन्द्रिय सुखस्वभाव अपनेमें ही है, उसमें 
कल्पना नहीं करनी पड़ती । अज्ञान अर्थात्‌ अपने निर्मेलस्वभावकी 
असमझसे उस भ्ज्ञानके द्वारा परप्ते सुखक्ी कल्पना कर रखी है ॥ 
जिसमें सुख नहीं है उसमें सुखकी कल्पना करके अज्ञानी जीव मंद 
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आकुलताको सुख मान लेता हैं । 

आत्मामें शुभ-अशुभ विकल्प क्षणिक भेदरुप ज्ञात होता है, 

>ल्रह उपचार हूं, अर्थात्‌ परमार्थसे वह मिथ्या है। शरीर, मन, वाणीके 

साथ आत्माका कोई सम्बन्ध नहीं है, भात्मा तो ज्ञान, शान्ति 
निर्मेलस्वभाव एकरूप है । उसमें परके लक्षसे जो पुण्य-पापभावका 
भेद होता है, वह सब अशुद्ध द्रव्याथिकनयका विषय है । 

सच्चे आत्मतत्वकी दृष्टिमं विकार नहीं है, क्योंकि विकार 
क्षणिक अवस्था है, इसलिये वह पर्यायाथिक है, वह पराश्चित है इस- 
लिये व्यवहार है, जो व्यवहार है वह संयोगाधीन भाव है वह छोड़ने 
योग्य है; जो यह नहीं जानता वह मिथ्याहष्टि-अज्ञानी है। 

आत्माने अनन्तकालमें यह बात कभी नहीं सुनी, तब फिर 
वह सच्चा मनन कहांसे करेगा ? ब्र॒त, तप, दया आदिके शभभाव 
हों, भथवा चोरी, हिसा आदिके अशुभभाव हों सो वे दोनों विकार 
हैं, बन्धन हैं, ( मात्र अशुभसे छूटनेके लिये, शुभभाव ठीक है, किर 
उससे धर्म नहीं होता ) इसप्रकार जबतक नहीं समझता तबतक जीव 
परके कतेव्यका अभिमान' करके परिभ्रमण करता रहता है । 

जो अविकारी मुक्तस्वभावको अपना समझक्षता है उसके 
परवस्तुकी तृष्णा कम हुये बिना नहीं रहती । अज्ञानी जितना कर 
सकता है उससे अनन्तग्रुना शुभभाव ज्ञानीकी भूमिकामें हो जाता है। 
जबतक ज्ञानीके पूर्ण वीतरागता प्रगट न हुई हो तबतक निम्न भूमिकार्मे 
अशुभसे बचनेके लिये उसके शुभभाव होता तो है, किन्तु वह 
उसका स्वामी नहीं होता । | 

/न्द/व्व्त रजुकण, देहादिकी प्रवृत्ति और पृष्य-पाप आदि कोई मेरा 

स्वरूप नहीं है; ऐसी प्रथम श्रद्धा होने पर ही ज्ञानीके परमे अनन्ती 
भासक्तिका प्रेम दूर हो जाता है, फिर विवेक सहित अशुभ राग घटानेके 
लिये दानादिके द्वारा वह तृष्णा घठाये बिना नहीं रहता । भज्ञानीके 
द्वारा स्वामों बनकर किये जये पुण्यकी अपेक्षा ज्ञानीके पुण्यका 
प्रकार पृथक्‌ होता है ॥ देहकी अमुक क्रिया हुईं इसलिये पुण्य नहीं 
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होता, किन्तु उस समय अपने परिणाम शुभ करे तो पुण्य होता है। 
बज्ञानी स्वामीपनेसे पुण्यका शुभभाव करता है तो उसके फलसे 


कभी देव या मनृष्य हो जाता है, किन्तु फिर मरकर तिर्यच, नारकी 
जिस भावसे वंध द्वोता है उस भावसे धर्म नहीं होता । 
मैं भिन्न निश्ििकारी हूँ, कमंके निश्चित्तसे होनेवाले विकारसे भिन्न है, 
ऐसी समझ जिसके नहीं है वह घमंके नामसे जहाँ-तहाँ कतूंत्वका 
अभिमान करेगा। वह शुभभाव करता हैँ उसका अल्प पुण्य बंघेगा, 
किन्तु साथ ही मिथ्याहष्टिका महान पाप भी वंघेगा। यहाँ यह 
कहनेका मतछव नहीं हैँ कि पृुण्यकों छोड़कर पाप करे, किन्तु 
तात्पयं यह हैँ कि ज्ञानीके विकारी भावका कतृंत््व या स्वामित्व 
नहीं है । ज्ञानी लाखोंका दान करता हें फिर भी किसी शुभभावमें 
उसके स्वामित्व नहीं है, वह मेरा कतेव्य नहीं है, देहादिकी तथा 
दानादिकी क्रियाका मैं स्वामी नहीं हूँ, किन्तु मैं मात्र ज्ञानस्वभावका 
ही स्वामी हैँ, ऐसी दृष्टि अन्तरंगमें हुए बिना किसीको आत्मधर्मका 
अंश भी प्रगट नहीं होता | 
| यह बताना है कि जिनमतका कथन स्याद्वाद हैं। इस- 
लिये अशुद्धनयकों सर्वेथा असत्या्थ नहीं मानना चाहिये; अशद्ध 
अवस्था नहीं है यह नहीं मानना चाहिये । अशुद्धता अज्ञानभावसे हें, 
59 द्रव्यस्वभावसे नहीं, यह जानना चाहिये । 
आत्मा स्वभावसे निर्मल है; किन्तु वर्तमान भवस्थामें 
साक्षात्‌ निर्मेछ नहीं हूँ । यदि अवस्थासे निर्मेल हो तो पुरुषार्थे करके राग 
दूर करनेकी आवश्यकता न रहे। यदि निर्मेल अवस्था श्रगट हो तो 
प्रत्यक्ष आनन्द प्राप्त हो; किन्तु प्रत्यक्ष आनन्द नहीं हें इसलिये अवस्था- 
ऋटम अशुद्धता है । उसे दूर करनेके लिये पुरुषार्थे करना चाहिये । 
नित्यस्वभावभी राग-देष नहीं है, इसप्रकार निर्मेलस्वभावकी 
श्रद्धा करनेके लिये और निर्मेलस्वभावकों उपादेय माननेके लिये 
कहा जाता है। पुण्य-पापका विकारी भाव जीवकी अवस्थामें होता 
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है कुछ जड़-देहमें शुभ-अशुभ विकल्प नहीं होता । बशुद्धता पर- 
द्रव्यके आश्रयसे बात्मामें होती हैं, परमें नहीं । 
छोटा कुछ छोग कहते हैं कि शरीरका धर्म शरीरमें होता है; 
रोगादिकी अवस्था देहमें होती है यह सच है, किन्तु आत्मा जो रोग 
देखकर हृष और निरोगता देखकर राग करता है वह बात्मामें होता 
है, संयोगसे राग-ह्व ष सुख-दुःख नहीं होता । फिर भो संयोगमें ठीक- 
अठीक मानकर मैं रागी हूँ, मैं हूं पी हूँ, इसप्रकार जीव विकार करता 
हैं और इसीसे परमें सुख-दुःखकी कल्पना करता हैँ | उस अशुद्ध 
अवस्थाकों अपनी माननेके रूपमें जो अशुद्धनयका पक्ष हे वह त्याज्य 
कहा गया है, क्योंकि आत्मामें परके आश्रयसे जो पुण्य-पाप विकार 
होता हैं वह मेरा हैँ, ऐसी अशुद्धहृष्टिरूप व्यवहारका फल चौरासीके 
अवतारमें परिभ्रमण करना हू । 

कोई कहता हूँ कि अभी पापको छोड़कर पुण्य करते हैं, 
फिर वादमें घर्म करने लगेंगे | उससे कहते हैं कि रमी ही घर्म 
समझना चाहिये, वर्तमानमें हो सच्ची समझ नहीं करके वह यदि स्व 


जायगा तो भी आकुलताका अनुभव करेगा, भज्ञानी वहाँ भी 
इन्द्रियोंक विषयकी आकुृलतासे भीतर ही भीतर जल रहे हैं । ४ 


वीतरागदेव कहते हैं कि भगवान आत्माके लक्ष्यकको चुककर 
जो पृण्य-पापके क्षणिक विकारकों अपना मानता हूँ उसे जन्म-मरणके 
दुःख फलते रहते हैं। जितना परलक्षसे, परमें कल्पनासे 


सुख माना वहु सूख नहीं हैँ । ज्ञानीके आत्माके सुखके सामने 
इन्द्रका पद भी -सड़े हुए तिनकेके सम्रान हें । ज्ञाचीके पुण्यकी 
महिमा नहीं हें, आदर नहीं हे, वह तो गुणके जलनेका फल हैं | 
प्रको, विकारको अपना माननेरूप व्यवहारका फल संसार है । जो 
विकार हैँ वही मेरा कतेंव्य हे, ऐसा माननेवाला आत्मा संसारमें 
दुःख भोगता है । | 

भूगवान आत्मा निविकार, पवित्र आनन्द्घन है, उसे श्रद्धामें 
नहीं लिया और पृण्य-पापके गीत गाता रहा, तथा विकार और वंध_ 
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का आदर किया, उसे जन्म, जरा, मरणसे रहितकी श्रद्धाकी खबर - 
नहीं है; इसंलिये वह पराश्रयसे अच्छा-बुरा साननेरूप अज्ञानका 
फंलें-दु:खे भोगता है । न 
पुण्य-पाप विकार मेरा स्वरूप नहीं है, मैं पूर्ण शद्धस्वरूपी 
हैं, इसप्रकार माने तो दृःख दूर होता है | इस दुःखको दूर करनेकें 
लिये शुद्धयका उपदेश मुख्य है । जब शुद्धनयके द्वारा शुद्धस्वंरूप 
जानकर निविकारी देशा प्रगट करता है तब॑ जीव सुखी होता है, इसलियें 
शुद्धनयका उपदेश प्रथमसे ही उपयोगी है । शद्धस्वभावकों बताने> 
वाला उपदेश खूब सुनना चाहिये । 
आत्मा द्रव्यस्वभावसे त्रिकाल निर्मेछ है, किन्तु वर्तमान 
अवस्थाम भी पुण्य-पायका विकार उसे नहीं होता, इसप्रकार सर्वथा 
एकान्त समझनेसे मिथ्यात्व होता है, इसलिये सम्यक्‌ अपेक्षाके भावको 
बराबर समझकर जो क्षणिक विकार है उस ओरका लक्ष छोड़कर, 
मैं अविकारी अनन्त ज्ञानानन्दकी मूर्ति हूँ, इसप्रकार अपने पूर्ण प्र.व> 
स्वभावको लक्षमें लेने वाली शुद्ध हृष्टिका अवलंवन लेना चाहिये । 
पूर्णस्वरूपकी प्राप्ति होनेके बाद अर्थात्‌ पूर्ण वीतराग होनेके बाद 
' शद्धनययका भी अवलम्बन नहीं रहता । 
जेसे कोई राजपुत्र राजा होने योग्य हो, किन्तु जबतर्क 
वह वर्तंमानमें संपूर्ण राज्यका स्वामो नहीं हुआ तबतक उसके 
त्रिंकंल्प रहता है; किन्तु जब वह साक्षात्‌ राजा होकर गादी पर बैठ 
जाता है और अपनी आज्ञा चलने लगती है तंबं फिर यह विकल्प 
नहीं रहता कि मैं राजा हैँ, ओर उसकी भावना भी नहीं रहती । 
इसीप्रकार प्रारम्भमें जो इतनी अवस्था मलिन है वह मैं नहीं हूँ 
किन्तु मैं तो प्रूर्ण हूँ, शुद्ध हैं निर्मेछ हूँ, इसप्रकार निर्मेल पक्षकी 
ओर जानेके लिये झुकता है-उसकी भावना करता है, किन्तु जबं 
चस्तुकी प्रतीति करके नि:शंक ही जाता है तव फिर स्वरूपका निर्णय गी जाता है तव फिर _स्वरूपका निर्णय 
केरनेका विकल्प नहीं रहता । निर्णय होने पर सम्यक्‌-श्रद्धा संबंधी 
विकेल्प नहीं रहता । 
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हुद्ठान्ड प्रसाणका, फल वीतरागता द्वै। मैं द्रव्यस्वभावसे पविच्न हूँ, 

अवस्थासे थोड़ी मलिनता हैँ, स्वरूपमें स्थिर होने पर वह मल्नचिता 
दूर होकर निविकल्पता आती है और उसका फल वीतरागता है, इस- 
प्रकार निश*चय करना योग्य है । ग्रुणस्थान की परिपाटोमें छट्टे 


गुणस्थान तक तो प्रूमेंच कहा जाता है और सातवेंसे लेकर अध्रमत्त 
कहा जाता है, परन्तु इन सर्वे गुणस्थानोंमें कर्मके निमित्तकी अपेक्षा 
होती है, यह बशुद्धनयके कथनकी अपेक्षासे हैं; शुद्धनयसे आत्मा 
निरपेक्ष ज्ञायक ही है । 

प्रशन--आत्मा मननन्‍्त ज्ञानमृति, अपने अनन्तगुणसे अभिन्न, 
निर्मल, पूर्ण और परसे भिन्न बताया गया है, उसको श्रद्धा ही 
सम्यग्दंन है । उस पूर्णस्वरूपको पुण्य-पापादि परसे पृथक जानने वाला 
ज्ञान और उसमें स्थिरतारूप चारित्र, इन तीचोंको आत्माका घममम 
कहा गया हुँ । यह तो तीन भेद हुए; इन भेदरूप भावोंसे आत्माके 
अशुद्धत्व आता है या नहीं ? 
ऋट्रेए उत्तर--वस्तु अभेद है, उसमें भेदरूप लक्ष करने पर राग 
( विकल्‍प ) होता हैँ और विकल्पमें परकी अपेक्षासे जितनी 
जितनी अवस्थाके प्रकार होते हैं उतनी अशुद्धता होती है । एकमें 
अपेक्षा-भेद नहीं होता । जब दूसरी वस्तु, पासमें रखी जाती हैं 
तब इसकी अपेक्षासे छोटा, और इसकी अपेक्षासे वडा, ऐसा 
कहा जाता है औद तब दूसरेकी हृष्टिसे देखने पर परकी अपेक्षा 
होती है । इसप्रकार चंतन्यमृति निविकल्प हें उसमें राय-हूं ष, पुण्य-पाप- 
विकार प्रमत्त-अप्रमत्त, वंघ-मोक्ष, इत्यादि भेद प्रसंयोगकी अपेक्षा- 
से होते हैं। यदि बात्माको अकेला सामान्यरू्पसे लक्षमें ले तो 
वह ज्ञायक, चिदानन्द, त्रिकाछ निर्मल हैं, और ऐसे उसका एक ही 
प्रकार होता है । 

यहाँ पर एक ही निरपेक्षस्वभावरूपसे आत्मा कसा हैं, 
उसकी पहिचान करनेकी वात चल रहो हैँ। जो यह मानता हैं कि 
यह कठिन मालुम पड़ रहा है, हमारी समझमें नहीं आ सकता, वह 
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उसका पात्र होने पर भी अपान्रताकी बातें करता है। आत्माका 
स्वरूप समझना सहज है, क्योंकि उसमें कष्ट नहीं है। जबकि दो 
घड़ीमें मोक्ष प्राप्त किया जा सकता है तब उसे कठित कंसे कह्दा 
जाय ? पाँच लाखका वँगला दो घड़ीमें नहीं बँघ सकता, क्‍योंकि कर 
वह परवस्तु है और परवस्तु भात्माके आधीन नहीं है, किन्तु आत्मा 
चिदानन्दमृर्ति है, ऐसी प्रतीति करके जो स्वभावमें स्थिर होता है 
उसे अन्तमु हतेमे पूर्ण निमेल कैवलज्ञानदशा प्राप्त हो जाती है इस- 
लिये जो आत्माकी सताकी बात है वह सरल है। 

प्रशन+--यदि आत्माका ज्ञान सरलरू है तो जीव उसे समझकर 
शीघ्र स्थिर क्‍यों नहीं हो जाता ? 

उत्तर:--यहाँ प्रथम अपनी स्वाधीनताकी निर्मल श्रद्धा करने 
की बात है। सच्ची आन्तरिक पहिचान होनेके बाद उस निर्मल श्रद्धा 
के बलसे जीव स्थिर हो जायगा और आत्माके सम्पूर्ण शुद्धस्वरूपकी 
श्रद्धा होनेसे वह अल्पकालमें मोक्ष प्राप्त कर सकेगा, इसलिये प्रथम 
सत्यका आदर करके उसकी रुचि बढ़ानो चाहिये। 

जो यह कहता है कि “अभी नहों,” वह में है। जहाँ 
बारह महिनोंमें पाँच लाख रुपयें मिलते हों वहाँ यदि एक महिनेमें 
उतने मिल जायें तो_उससे कौन इन्कार करेगा ? रुचिकर वस्तु अल्प- 
कालमें मिल जाय तो छोग उसमे आनन्द मानते हैं। एक घन्टेमें पाँच 
लाख रुपये कमा लिये यह सुनते ही हृदय-उमंगसे भर जाता है। 
जिसे जिसकी रुचि होती है उसे उसकी प्राप्ति हुई जानकर ह॒षेका हषका 
पार नहीं रहता, उसे उसके प्रति बहुमान आये बिना नहीं रहता। 
किन्तु यह तो मात्र संसारके अनुकूल संयोगकी बात हुई, जिसका 
फल शुन्‍्य है। क्योंकि उससे आत्मलाभ कुछ नहीं होता । आत्माकी 
अपूर्वे बात अल्पकालम मोक्ष प्राप्त कर लेनेका सुयोग और उसकी 
महिमाको सुनकर जो हषसे उछल पड़े और कहे कि मैं भी दो 
घड़ीमें: केवलज्ञान_प्राप्त करनेकी पूर्ण शक्तिवाला हूँ, वही सच्चा 
जिज्ञासु है। किन्तु यदि कोई यह मानले कि हम भी हाँ कहदें, 
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आचार्यदेवने भी कहा हैं कि दो घड़ीमें केवलज्ञान प्राप्त हो जायगा 
किन्तु समझका कोई मेल नहीं वेठता, तथा यह व समझना चाहता 
हो कि चेतन्यकी निर्मेलता क्या है और मलिनता क्या है, फिर भी 
केवलज्ञान चाहिये हो तो यह कंसे हो सकता है? 

जेसे किसीको सिपाही होना है किन्तु उसने बन्दृक पकड़नेको 
कला प्राप्त नहीं की तो अभ्यासके बिना झत्रुको कैसे सार सकेगा ? 
इसी प्रकार स्वभाव, प्रभाव हित-अहित क्या है यह जाने बिना 
तथा उसकी श्रद्धा और सम्यस्ज्ञानके विवेककी कछाकों प्राप्त किये 
विता राग-हं षको कंसे दूर कर सकेगा ? शाखस्त्रोंमे कहा है कि '४८ 
सिनटमें आत्मा केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है। यह आत्माकी 
अनन्तशक्तिकी महिमाके लिये कहा है। अनन्त आत्माएँ पूर्णपुरुषार्थ 
करके ४८ मिनट॒रपें केवलशानको प्राप्त हो चुकी हैं, मैं भी वसा हो 
हैं, ऐसा निर्णय करके वैसी भावना करना चाहियें। 

आत्माके परवस्तुका. स्वामित्व त्रिकालमे भी नहीं है, इस- 
लिये परवस्तुमें वह यथेच्छ नहीं कर सकता। कदाचित्‌ पृववेपृण्यके 
निमित्तसे उसे अपनी इच्छानुसार संयोग मिलता है, किन्तु उससें 
वर्तमानमें पुरुषार्थ किचितुमात्र भी कार्यकारी नहीं है, तब आत्मा 
तो पुरुषार्थ ही कार्यकारी है। इसलिये उसकी प्राप्तिके लिये अनंत- 
पुरुषार्थे करना चाहिये । 

जैसे सोना एक है, उसमें पीछापत्र, चिकनापन और भारीपन_ 
ऐसे तीन भेदोंको छक्षमें लेनेसे एकरूप सोना लक्षर नहीं आता, 
किन्तु भेदको गौण करके एकाकार सामान्य सुवर्णको देखनेसे उसमें 
पीछापन, चिकनापन इत्यादिका भेद दिखाई र्यादिका भेद दिखाई नहीं देता; उसीप्रकार 
जात्मामें दशेच, ज्ञान, चारित्र, इन तीन गुणोंस देखने पर एकत्व 
आत्मस्वरूप लक्षमें नहीं आता किन्तु विकल्प होकर भेद लक्षमें आता 
है। उसे वर्तम्रात पर्यायका भेदरूप लक्ष गौण कंसे है? श्रद्धा, ज्ञान, 
चारित्र तीनों आात्मामे एकसाथ हैं ऐसे अभेदकी श्रद्धा कैसे होगी? 
इसप्रकार शिष्य प्रदन करता है। 
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समाधान--आत्मामें दुर्शंन-शान-चारित्र हैं, इसप्रकार तीनों 

का विचार करने पर रागकी रेखा आजाती है इसलिये दर्शन, ज्ञान, 

चारित्रको पृथक पृथक भेदरूप लक्षमें नहीं लेना चाहिये, किन्तु 
[विकारी,_निरपेक्ष, पूर्ण अपुृभेदरूपकों लक्षमें लेना चाहिये, यह सात » 





गाथामें कहेंगे । 


अनादिके अज्ञानीकोी समझानेके लिये यह “ सूमयसार * 
शास्र है इसलिये सबसे पहले यह समझनेकी आवश्यकता है। यदि 
कोई ऊपर ही ऊपरतसे प्राप्त कर लेना चाहे तो नहीं मिलेगा । यदि 
दु!खुको जाने तो उसे दूर करनेका उपाय भो समझमे आ 
सकता है ।_ 

इस सातवीं गाथाको समझते समय बहुतोंके विपरीत तके- 
उठते हैं। कितने ही लोग कहते है कि 'दुशन, ज्ञान, चारित् आत्माके 
नहीं हैं, ऐसा कहा है! किन्तु क्‍यों नहीं हैं ? यह वे नहीं समझते.। 
वास्तवमें तो यहाँ यह कहा है कि इन तीनोंका विकल्प ( भेद ) 
आत्मामें नहीं है। इसलिये आचार्यदेवका जो कथन है वह बराबर 


समझना चाहिये। “यथा जान हुए बिता आगम अनर्थकारक अनर्थुकारक दे. 
होजाता है। ८ 


बवहा रेणुवदिस्सइ णाणिस्स चरित्तिदंसणं णाणं । 
णवि णाणं न चरिति ण देसणं जाणगो सुद्धों ॥ ७॥ 
व्यवह्रेणोपद्श्यते ज्ञानिनश्चरित्रे दशन ज्ञानम्‌ । 
नापि ज्ञानं न चरित्र न दशन ज्ञायक/ शुद्ध ॥७॥ 
अथे+-ज्ञानीके चारित्र, दर्शन, ज्ञान-ये तीन भाव व्यवहार 
से कहे जाते हैं। निशचयसे ज्ञान भी नहीं है, चारित्र भी नहीं है और 
दर्शेत भी नहीं है। ज्ञानी तो एक शुद्ध-ज्ञायक ही है 
हे मैं परसे भिन्न तथा स्वसे एक अभेदस्वरूप, निरपेक्ष, ए 
निरावलस्वी है, यह न समझना मिथ्यात्व है और अनन्त संसारका 
मूल है , . ह 
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धर्मी जोवकों निम्नदशार्में सम्बच्दर्यत, ज्ञात, चारित्र ये- 
ठहीन भेद व्यवहारसे-परनिमित्तकी बपेलासे कहे जाते हैं; एक ही 
बस्ठमें ये तीन गण हैं, भिन्न -भिन्न-विनक्त नहीं हैं। जसे कि स्वर्णमें 
पीलापन, चिकनापन कर नारीयद है परन्तु उसको “जो पीछा है 
सो सोना है, उसमें चिकनापन है, भारोपत है इसप्रकार एक साथ 
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सह हझोंको भिन्न-भिन्न द्ू कहता चंद वतलाकर समझना सा व्यदद्ददर 
है। इसीप्रकार बात्मामें सतु८तचिक्षाल होना, चिदुक्वान, आनन्द स्व- 
छरूप-रमपयद्ा-स्वर्ता, इंच एक साथ रहेददाल ल्वे गसणोको भिन्न-भिन्न 
चंद करके कहता सो व्यवहार, हू 4 
तीनों भायोंमगें तीन भणोंके मिनद्च-भिन्न तीन भाव चहीं हैं। 
जैसे एक खानेमें घनियां, दुशरेम जीरा बोर तीसरेमें हल्दी बलग 
मलग है, उसीफप्रक्तार बात्मारमें तोच गुण भिन्न-भिन्न नहीं हैं; ठथापि 


है; तंदाका जा एकंडप हू सा बत्मा जो एक हैं सो बत्मा 





न 


॥४ 


भेद करके कहदा सो व्यवहार 

यदि कोई कहें कि “अपने आउत्मामें से दर्शच, ज्ञान, चारित्र 
तो दाहर तिकाल दिये और मात्र दातें करनेका धर्म रखा है  ठो उद्े 
कहा झावया कि तुमने लपेक्षाकों चहीं समझा । यह दो मोक्ष पाने 
की समझ हैं। जो व्यार्थब्पस्ते समझ जाय वह अल्पकालमें हो मोक्ष* 
उदद्याको प्रथथ कर सकता हैं! जो बकपर्देधादसे छुने कौर समझे 
भय 


#०- अद्भुत दवा ने 
ऐड्वी यह बदभव दात्त है। 


/)| 


|, 


23] 


मु 


उसका अदच्चमदका अंख 
हैः 


सगवान आत्मादी महिनाको द॒ताने वाले इस समयसारकी अछोकिक अलोकिक 


रचचा हुई $ इंच दाना काल दार दीनोीं कोकक्े संद समाधान 
॥.७..एााणानाणोप काजल 


ह। जिसक नाप्य हां उ यह चुदचका चलता हु सुननेकोी मिलता छह और डिसे - 


उठका ग्रेस न असल पद्पा शक सटे उसके >> च्च्द्र्ंगमें दा द््न् 
उतका अस हां बार पुरुदांव हां उसके बन्दरुग् यह दांत ककंह्य 
३३ जझादो . +++ 5 

ब56 जाद्ा हु 


५ 


पहले ही पूर्ण ज्ञायकस्वहूप निर्विकल्पलतूूप है, उसकी वास» 

विक श्रद्धा करके ग्रुपके भेद कष्केका यहाँ |; 
् थे 

विकल्प (राचका अंश) मेरा नहीं है। चल, बच्चन दागके भेद हैं 


दि 
कम्क्न 
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उससे भिन्नका विवेक करके अखण्ड ज्ञायकका एकरूप निश्चय करे तो 
वहाँ भेदरुप दशेन, ज्ञाच, चारित्र नहीं हैं, परन्तु अनंतगुणोंका पिण्ड 


5 भात्मा है। इसप्रकार अभेद निरचयरूपसे आत्माको छक्षमें लेना 


चाहिये, ऐसी श्रद्धामें और निविकल्प स्थिरतामें भेदका निषेध होजाता 
है; परन्तु गुणका निषेघ नहीं होता। 

चन्दनकी लकड़ीमे कोमछता, सुगंधि और भारीपन तीन 
प्रकार हैं, उसकी अन्य पदार्थेसि भिन्न पहचान करनेके लिये गरुणोंका 
भेद किया है। चन्दनकी लकड़ीमें अपनेपनसे जो होना है सो 
'अस्ति ” घ॒र्मं है, परकी अपेक्षासे न होना सो “नास्ति” धर्म है। 
इसप्रकार उसमें अनेक गुण हैं। इन समस्त ग्रुणोंके एकत्रित होते हुए 
भी “चंदन सुगन्धित है” इसप्रकार एक गुणको भिन्न करके पहचान 

पदन सुगन्धित 

कराना, सो व्यवहार है ॥४“ 

जिन्हें निश्चय-व्यवहारका ज्ञान नहीं है, वे इस सातवीं 
गाथाका अर्थ अन्यथा करते हैं, उनकी इस भूलको दूर करनेके लिये 
इस गाथाका यहां विशेष स्पष्टीकरण करते हैं। चन्द्तकी लकड़ीको 
अन्यसे भिन्न दिखानेके लिये उसके ग्रुणोंको भिन्न करके दिखाते हैं, : 
वो भी उसमें भेद नहीं होता। इसीप्रकार आत्माको परसे भिन्न 
पुर्णस्वरूपसे पहचान करानेके लिए उसके अनस्त घर्मोम्तिं से कुछ 
घमके द्वारा समझाया जाता है! जेसे-श्रद्धा करे सो आत्मा, स्व-पर 
को जामे सो ग्ात्मा, जो अन्तरंग स्थिरतारूप चारित्रगुण है सो बात्मा 
है।” यह तीनों ग्रुण प्रतिसमय आत्मा एक साथ-अभिन्न रहते हैं। . 
परन्तु जो अज्ञानी समझता नहीं है उसे एक-एक ग्रुणष पृथक्‌ करके 
समझाना सो व्यवहार है। उसे समझाते हैं कि जेसे परका विश्वास 
करता है उसीप्रकार पुण्य-पाप विकाररहित अपना विश्वास करे, ऐसा 
गुण आत्माका है। अपना ज्ञान स्व-परका जाननेवाछा है। पुण्य-पाप 
तथा परके आश्रयसे रहित आत्माम्तें एकाग्रताका होना सो चारित्र 
है। परन्तु इसप्रकार तीनों गुण पृथक्‌ नहीं हो जाते॥ नि३चयसे 
समस्त ग्रूणोंका एकत्रित पिण्ड जो ज्ञायक_है उसे अभेदरूपसे देखें तो, 
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“दरशन नहीं, ज्ञान नहीं, चारित्र नहीं,” अर्थात्‌ ये गुण पृथक्‌ू-पृथक्‌- 
रूपसे विद्यमान नहीं हैं, परन्तु बनंतगृुण अभिन्न हैं) भेदरुपसे लक्ष 
करने पर मनके सम्बन्धसे विकाररूप भेद पड़ जाते हैं। उस विकल्पके 
लक्ष द्वारा अन्तरंगमें स्थिरता नहीं हो पाती और अभेद स्थिरस्वदूप 
आत्माका अनुभव नहीं होता । 

जो एक साथ सर्वंग्रुणोंके अभेद पिण्डको अखण्ड निर्मल- 
हृष्टिसे देखा जाय तो दर्शन, ज्ञान, चारित्रके भेदरूप विकल्प नहीं 
उठते । एक समयमें ध्र्‌ वस्वभावी अनन्तग्रुणस्वरूप अखण्ड पिण्ड आत्मा 
है, ऐसा निरचयस्वरूप यहाँ बतलाते हैं। आत्मा अखण्ड ज्ञायक- 
स्वरूप है, इसलिये उसमें गुणके भेदका निषेध इस सातवीं ग्राथामे 
किया है। 

एक ग्रुणको पृथक्‌ करनेकी ओर लक्ष करे तो मनके सम्बन्धसे 
विकल्प होने पर आत्मामें निविकल्परूप अभेद नहीं हो सकता। 
भिन्न-भिन्न ग्रुणोंका विकल्प छोड़कर निर्मल सम्पूर्ण तत्व पथ 
लक्ष करे तो “मैं दर्शन हूँ, ज्ञान हैं, चारित्र हूँ,” ऐसा एक-एक 
ग्रुण भेदरूप लक्षमें नहीं आता अर्थात्‌ दर्शन, ज्ञान, चारित्रका विकल्प- 
रूप राग उत्पन्न नहीं होता | “ मैं स्थिर होता चाहता हूँ,” ऐसी 
वृत्ति शुभराग है। “ मैं एकाकी-भेदरहित अखण्ड वस्तु हूँ,” इसप्रकार 
एकत्वका अनुभव करते समय दर्शन, ज्ञान, चारित्रका भेद करने वाला 
विकल्प विद्यमान नहीं है। सम्यग्दर्शतका विषय अभेद हैं। और वहाँए< 
निविकल्प दशा है। 

यह जौहरी बननेके लिग्रे प्रथम उम्मेदवारीके समान है। 
आत्माकी परीक्षा करनेके लिये और पराधीनताको दूर करनेके लिये 
परसे शुभ-अशुभरूप विकल्पसे किस्रप्रकाश भिन्‍तर है, इस बातकों 
सावधानी पूर्वक सुनने और समझनेमें तत्पर रहना सो यह जौहरी 
की दुकात पर पानी भरते-भरते (पानी भरनेकी नौकरी करते- 
करते ) जवाहरातका व्यापार सीख जानेके समान है। 

जो अभेदस्वरूपमें दर्शन, ज्ञान, चारित्रके भेद करके विकल्प 
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करनेमें व्यस्त हो गया उसे अभेद अनन्तगुणोंके पिण्ड _निविकल्प 
भात्माका लक्ष नहीं होता, और ऐसा लक्ष हुए विना निर्मेल श्रद्धा 
नहीं हो सकती | यहां चौथा गुणस्थान प्राप्त करनेकी वात कह रहे 
हैं। जिसे निविकल्प अभेदकी श्रद्धा नहीं है उसीके लिये यह बात 
कही जा रही है। 

दर्शन, ज्ञान, चारित्रके भेद किये जाते हैं, यह व्यवहाररूप 
शुभविकल्प है। उस भेदवा निषेध करने वाले ज्ञानीकों तो निर्चयसे 
एकत्व है। ु 

ज्ञानी-सम्यग्हष्टि जीव तो एक ज्ञायक है। बर्थात्‌ तीन गुणों 
का भेद किये बिना, अखंड ज्ञायककी ओर लक्ष रखता है। किसीको 
अच्छी कारीगरी (नकछाशी) किया हुआ सोनेका मुकुट मिल जाय, 
और वह सुनारके यहाँ वेचने जावे, और तब सुनार उससे कहे कि 
“ इसमें चाहे जितनी बारीक नक्‍काशी (कारीगरी) हो, हम इसका 
मूल्य नहीं देंगे, किन्तु मात्र सोनेकी ही कीमत देंगे, क्योंकि हमारे 
लिये कारीगरीकी कोई क्षीमत नहीं है,” इसीप्रकार आत्मा परसे 
निराला राग-द्वे ष, पुण्य-पाप, मन, शरीर, वाणीसे भिन्‍न है, उसमें 
मैं ज्ञान-दर्शन वाला हूँ, इसप्रकार मनके द्वारा भेदरूप कारीगरी 
अन्तरंगर्में निर्णय करनेके लिये प्रथम आवश्यक थो, परन्तु अभेद 
लक्षके समय भेद (कारीगरी) का मूल्य नहीं है। प्रथम मनके 
द्वारा भेद करके सम्पूर्ण स्वरूपको पहचाननेके बाद गुणके विकल्परूप 
भेदको दूर करनेके लिए अभेदके लक्षद्वारा भेदका निषेध किया 
गया है| 

माल लेते समय विकल्प करता है, उसका मूल्य तय कर लेने 
पर तौलते समय तक विचार (विकल्प) जाते हैं, परन्तुं खाते समय 
उस सबका विचार नहीं किया जाता। इसीप्रकार प्रथम आत्माको. 
समझनेके लिये “ज्ञान है, श्रद्धा है, सामान्य-विशेषरूपसे आत्मा ऐसा 
है,” ऐसा ज्ञानद्वारा विचार करते समय दर्शन, ज्ञान, चारित्रके विकल्प 
होते हैं, परन्तु ज्ञानदारा तौल (निदचय-माप) करनेके बाद, असभेद 
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निर्मल आत्माकी श्रद्धा करते समय और उससे स्थिर होते संमय 
उसके विकल्प नहीं होते । जैसे कि माल तोछते समय तराजू और 
बांठकी जरूरत होती है, परन्तु खाते समय तराजू जादि एक तरफ पड़ी 
'रहती है, इसीप्रकार आत्माका निश्चय कश्नेके बाद एकाग्र अनुभवके 
समय चारित्र आदिके विकल्प करनेकी आवश्यकता नहीं होती । “मैं . 
ज्ञान हूँ, उसमें स्थिर होऊ,” ऐसे शुभभावके विकल्पर्म भटक जाय तो 
निविकल्प अनुभव नहीं होता। यदि विकल्पके द्वारा ही आत्माके दशेन, 
ज्ञान, चारित्र माने तो ऐसे मनके शुभभाव तो आत्मा अनच्तवार कर 
चुका: है। “ मैं निविकल्प शुद्ध हैँ, अनन्त गुणोंसे अभेद हैँ,” ऐसी 
श्रद्धाका अभेदरूपसे आत्मामें अनुभव होने- पर श्रद्धा, ज्ञाच, चारित्रके 
भिन्न-भिन्न भेद ज्ञानीके नहीं रहते | प्रथम आत्माकी श्रद्धांके समय 
एकाग्रता होने पद निविकल्प आत्माका अनुभव होता हैं और आागे 
बढ़ने धर विशेष चारित्रप्ते इसप्रकार निविकल्पताका ही अनुभव होता 
है। भेद हो तो विकल्प होते हैं। ऐसा समझे बिना कोई एकान्तमें 
. एक जगह बैठ जाय तो मात्र इतनेसे ही आत्मानुभव नहीं हो जाता । 
प्रथम सत्य-असत्यका निर्णय होनेके बाद अनुभव होता है। 

व्यवहार अर्थात्‌ बांट-तराजुके समान शुभभाव आत्माने 
अनन्तबार किये हैं, किन्तु परसे भिन्‍त अविकारी चिदानन्द भगवान 
आत्माको सम्यरज्ञानके मापमें लेकर निश्चय नहीं कर सका। 

एक आत्मामें दर्शन, ज्ञान, चारित्रके भेद करनेसे, क्रमकी 
अपेक्षा होती है, क्रम मनकी अपेक्षा होती है, इसप्रकार भेदद्वारा 
एकाकार ग्रुणद्वष्टिका अनुभव प्रगठ नहीं होता और अन्तरंगमे अभेद- 
एकाग्रता नहीं होती । 

टीका+--पयह श्ञायक आत्माकी बंध पर्याय ( कर्मके सम्बन्ध 
की अवस्था) के निमित्तसे क्षणिक अशुद्धता होती है, वह तो दूर ही 
रही, उसे जो अपना मानता है सो मिथ्याहष्टि है, परन्तु 'दया पाल, 
त्रत आदरू आदि जो शुभविकल्प हैं वह अशुद्धभाव (विकार) हैं, 
उसे भी जो अपना मानता है अर्थात्‌ हितकर मानता है सो मिथ्याइष्टि 
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है। वह अशुद्धता तो दूर रही परन्तु ज्ञायक आत्माके एकत्वमें दशेन, 
ज्ञान, चारित्र भी विद्यमान नहीं है, अर्थात्‌ एकवस्तुर्में तीन भेद नहीं 
होते । जो ऐसा नहीं समझते, उन्हें सन्देह उत्पन्न होता है। यदि 
अपनी कल्पनासे पढ़े तो आगम मी अनर्थकारक हो जाता है। समय- 
सार परम आयगम है, इसमें सर्व स्रमाघान हैं। अलौकिक बातें कही हैं, 
परन्तु गुरुयमके विना समझमें नहीं जा सकती। समस्त ग्रुणोंका 
पृर्णपिण्ड आत्मा है, इसीलिये अभेद जाननेके लिए कहा है कि दर्शन, 
ज्ञान, चारित्र भिन्न-भिन्न विद्यमान नहीं हैं, परन्तु ऐसा किससे कहा 
है कि वे युण ही नहीं हैं। 

घी, गुड़ और आटेको मिलाकर रड्ठ_ बनाया हो, और फिर 
उसमेंसे घी, गुड, आटेको अलग कर डालो तो लड्ड रूप वस्तु ही न 
रहेगी, इसीप्रकार आत्मामें दशुंन, ज्ञान, चारित्रकी एकता है। उसके 
भिन्‍न-भिन्‍न भेद करके विज्ञरके द्वारा टुकड़े करना ठोक चह्ढीं है। 

ग्रृणका भेद करके विचार करे तो विकल्प उत्पन्न होता है, 
अमेदका अनुभव नहीं होता । जिसे आत्मानुभवरूपी मोदक खाना हो 
उसे तीन ग्रुणोंका भेद करके शुभविकल्प करेमें अठकना नहीं 
भायेगा । वाह्मय-स्थूछ आलम्वनकी तो वात ही क्या, परन्तु सूक्ष्म 
विवल्पोंका भी यहाँ निषेध है: लोगोंको ऐसा उपदेश सुननेको नहीं 
मिलता, और अन्तरतत्वकी विचारणा बहुत कम होती है। जिससे 
आत्माका गृण प्रगट हो ऐसा श्रवण-मनन प्राप्त नहीं होता, परन्तु 
जिस भावतते अनन्तभव बढ़े ऐसी उल्टी मान्यता और परमें कर्ता- 
भोक्ताकी दातें माननेवाले और मनानेवाले बहुत मिलते हैं । 

आत्मामें दशशंन, जात, चारित्र विद्यमान नहीं हैं अर्थाद्‌ जहां 
अखण्ड निविकल्परूप लक्ष करना है वहाँ भिन्‍न-भिन्‍व भेद प्रतीत नहीं 
होते, अपितु अनन्तगुणोंका पिण्ड निर्मल ज्ञायक एकस्वरूप प्रतीत 
होता है। परमार्थसे एकत्वस्वरूपमें दर्शन, ज्ञान, चारित्र भेदरूप 
नहीं हैं । ; 
२८ 
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अनन्तघर्मो वाले एक धर्मीकी पहिचान करनेमें जो निष्णात नयद 
नहीं है ऐसे निकटवर्ती शिष्यके लियें अनन्तधमंस्वरूप आत्माकी 
पहिचान करानेवाले कितने हो धर्मोके द्वारा उपदेशकर्ता-आचार्यगण 
क्वभभेदके लक्षसे-नामससे भेद कर देते हैं कि सतु-चितु-आनन्‍द 
( सम्यर्दशंन, ज्ञान, चारित्र ) का घारण करने वाला आत्मा है, परन्तु 
प्रमार्थसे आत्मामें तीनों गुणोंके भिन्न-भिन्न भाग नहीं हैं अतः भेद 
विद्यमान नहीं हैं । 


प्रघचन--आत्मा केसा है ? 


उत्तर--आत्मा अनन्तधमम अर्थात्‌ अनन्तगृणस्वरूप है । जानना, 
श्रद्धा करना, वीये, अस्तित्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व आदि अनन्त- 
गुण आत्मामें एक साथ विद्यमान हैं। एक वस्तु अनन्तग्रणोंका विड 
हैं। ऐसे आत्माको जाननेमें जो शिष्य प्रवीण नहों है उसे कितने हो 
गुणों द्वारा नामसे भेद करके व्यवहारमात्रसे हो ऐसा उपदेश देते हैं 
कि ज्ञानीके दर्शन है, ज्ञान है, चाररित्र है। जो निष्णात नहीं है ऐसे 
निकटवर्ती शिष्यको अर्थात्‌ जो कज्ञानी समझना चाहता है उसे कहा 
जाता है; जो ज्ञानी है उसे तो खबर है ही। 


कोई कहता है कि तेरहवें या सातवें गुणस्थान और उससे 
ऊपरकी यह बाल है। किन्तु ऐसा नहीं हैं। लोगोंको सत्य बात्त 
मुश्किलसे सुननेको मिलती है, वहाँ तत्वके विरोधो ऐसा असत्य कह- 
कर भड़का देते हैं। आचार्य तो कहते हैं कि जो शिष्य 'अनन्तधु मेंवाला 
आत्मा कंसा है' इस बातको नहीं समझा, परंतु निकटवर्ती है अर्थातु 
पात्र है. ( समझनेके लिए निकट आया हुआ है ) उसीसे यह वात 
कहते हैं। अनन्तकालसे जिस स्वरूपको नहीं समझा कि चह 
कंसा है, किन्तु समझनेकी उत्सुकता वाला है, वह निकटवर्ती है; उसे 
यह वात समझाई जाती है। जो नहीं समझता वह पूछता है; उसे 
“तू एकरूप अभेद आत्मा है ऐसा कह दे तो वह अनन्तधर्मस्वरूप वस्तु 
को कभी समझेगा ही नहीं । 
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परमार्थेसे आत्मा _निविकल्प, निरावछम्ठी है, अनन्दगुण का 
पिण्ड है। उसकी श्रद्धामें भेद करनेरूप दिकल्यका भो अवकाश नहीं 
है, तो मी जो समझना चाहता है उसे भेद करके एक-एक गुणद्वारा 
बअमेद बात्मा का लक्ष करने के लिये व्यवहारमात्रसे भेद करना 
पड़ना है । 
श्रीयुद कहते हैं कि-अभेदस्वरूपको जोव लक्षमें-ले सके 
इंसलिए भेदका कथन करना पड़ता है, जैसा हम समझते हैं वेसा 
निकुटवर्ती (सत्य समझनेका अभिलाषो) शिष्य पूर्णतया समंझ लेगा । 
इस कंधनका यह आशय है कि अच्यान्मशाब्का भाव चाहे जिससे 
सुने जयवा स्वयं ही पढ़े तो स्वच्छन्दरूपसे यह बपूर्व आत्मवोच प्रगट 
नहीं होता। एकबार उाक्षात्‌ ज्ञादीके प्ससे गृुद्गमरूप सत्समागमसे 
य्राक्षात्‌ सुनना चाहिये। “दीपकसे दीपक जरूता है” इस सिद्धान्तके 
उअनुसगर उपादान सतुको ग्रहण करनेको तेयार हो तो वहाँ ज्ञानी- 


की उपस्थिति होती ही है। 


“बुझ्ी चहत जो प्यास को, है वृझ्नक्नी रीत; 
ण॒वे नहिं ग़रुरुगम बिना, यही अनादि स्थित 


( श्रीमदु राजचन्द्र 





जिस मनुष्यको अधिक प्यास छगी हो और वह जलरू पीने 


जावे तो जल प्राप्त कर लेता है, उसीप्रकार सर्वेज्ष भगवानने आत्मा- 
को कसा कहा है, उस्रका वास्तविक स्वरूप कंसा है, इसकी जिसे प्रवलू 
जिज्ञासा है, वह रत्समायम प्राप्त कर लेता है, परन्तु स्वयं अकेला दी 
शास्र पढ़े तो उससे वह समझ नहीं सकता । ये तो सूत्र हैं। - 

जैसे अभश्रकके पटलमेंसे परतमेंसे परत निकलते चले जाते 
देसे हो एुक शब्दमेंसे कई कई अर्थ निकलते जाते हैं । 





ड् 
हि 


लिकट्वर्तीका अर्य॑ “ज्ञानीके पास आकर उपस्थित” होता 
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है। मिकट दो प्रकारसे होता है-(१) क्षेत्रसे निकट, (२) भावसे 
निकट । बाह्ममें जो साक्षात्‌ ज्ञानीके पास आया है वह क्षेत्रसे निकट 
है भर अन्तरंगसे समझनेकी जिसकी तेयारी है वह भावसे निकट 
है । एकवार ज्ञानीके समीप पहुँचना चाहिये। इस कथनमें दूसरोंसे 
भिन्न ज्ञानीकी पहिचान कराने वाला अपना विवेक है । ज्ञानीकी प्राप्ति 
होनी चाहिये यह कहनेमें पराधीनता नहीं है। जो स्वयं पात्र वन गया 
है उसे ज्ञानीका योग न मिले ऐसा कभी नहीं होता। इसीलिये श्रीमद्‌ 
राजचन्द्रने सत्समागम पर वारम्वार भार दिया है। 

“मैं स्वयं ही तत्व समझ लगा,” ऐसा नहीं मानना चाहिये, 
तथा तेरी शक्तिके बिना, किसी निमित्तसे तत्वज्ञानकी प्राप्ति हों 
जायगो, ऐसा भी कभी नहीं हो सकता । यदि तू समझे तो निमित्तमें 
आरोप हो, और तेरी पात्रता हो तो मुझे समझानेमें सद॒गुरु नि्मित्त 
हुए, ऐसा व्यवहारसे कहा जायगा । 


बहुतसे जीवोंको सत॒के समझनेकी प्रवलरू आकांक्षा अंतरंग- 


से पंदा होती है, तब वे संसारमेंसे उच्चति ऋमसे आगे बढ़े हुए ज्ञानी 


तीर्थक्ररूपसे जन्म लेते हैं। उनके निमित्तसे जो योग्य जोब होते हैं 
वे सत््यको समझलें ऐसा मेल हो हो जाता है। तीर्थंकर किसीके लिए 
अवतार नहीं लेते तथा कोई ईश्वर अवत्तार नहीं लेता । 


कितने ही कहते है कि -समयसारमें बहुत सुक्ष्म अधिकार है, 


परन्तु अनंतकाल बीतने पर भी जिसकी प्रतीतिके बिना जीव जन्म- 


मरणके दुःख भोग रहा है, उन दुःखोंके दर करनेके छिग्रे ही. 


यह वस्तु कही जाता है। दुनियादारीके लिए चौवीसों घण्टे मजदरी 
करता है, जिसके फलूमें सुल नहीं है। अनन्त जन्म-मरण किये. 


उसेमें एक क्षण भी आत्माका भान नहीं किया. एक क्षण भी आत्माका भान नहीं किया। यदि कोई व्याव- 


हारिक )संसारकी कला आ जाय तो वह पूर्व॑जन्मके पुण्यका फल 
समझना चाहिये, चर्तमान पुरुषार्थंका नहीं । पूर्व॑जन्ममें सत्य, दान, 
शानके कुछ शुभभाव किये थे, उससे ज्ञान सम्बन्धी आवरण कम हो. कुछ शुभभाव किये थे, उससे ज्ञान सम्बन्धी आवरण कम ही. 
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गया भर पृण्यबन्ध हुआ था, उसीके फलरूप वर्तंमानमें बुद्धि और 
पुण्यके संयोग मिले हैं, इसलिये यदि कोई कहे कि हमसे सांसारिक 


चतुराई बहुत की, इससे पेसा, बुद्धि आदिकी प्राप्ति हुई है तो यह 
बात मिथ्या है । 

संयोग मिलनेसे कोई सुख-सुविधा नहीं होतो। परवस्तु 
आत्मतत्वको किचित्‌मात्र छाभकारक या हानिकारक नहीं है। “ मैंने 
ऐसा किया इसलिए ऐसा हुआ ” यह मान्यता मिथ्या है। संयोगसे जो 
वर्तमान जानकारी हुई है व अनित्य बोध है, वह ज्ञान पाँच इन्द्रियों 
ओर मनके क्षणिक संयोगके आधीन होनेसे इन्द्रिय आदि संयोगका 
नाश होनेपर, नाश होजाता है। 

प्रदचन--यदि पढ़ने न जाय तो ज्ञान कंपसे प्रगट हो ? 

ब7/रट? उच्तर--ज्ो पूर्वकी प्रगटता, लेकर आया है उसे पढ़नेकी 

इच्छा हुए बिना नहीं रहेगी। 

पैसा कमामेकी इच्छा या सांसारिक पढ़ाई (कुशलता) प्राप्त 
करनेको इच्छा नए अशुमभाव हैं। पैसेकी प्राप्ति और लौकिक ज्ञान- 
की प्राप्ति वर्तमातका पुरुषार्थ फल नहीं है, परन्तु पृवंका फल है। 
वर्तेमानमें स्वकी ओर रुचि करके प्रत्तीति करे यह वर्तमान नये पुरु- 
षार्थंसे हो होसकता है। बाह्य संयोगोंकी प्राप्ति होना पूरव॑पुण्यके 
आधोन है, परन्तु अंतरंगमें सच्ची समझकी रुचिका पुरुषार्थ करना 
पूर्वेकर्मके आधोन नहीं है। संसारके लिये जितना राग करता है, वह 
विपरीत पुरुषार्थ है, उसका फल नया बंध है। यदि बाह्य सामग्री 
प्राप्त करनेके लिये राग, हष, मोह करे तो उस वर्तम'न विपरीत 
पुरुषार्थंका फल नया बंध होता है । राग-ह ष स्वयमेव नहीं*हो जाते 
या कोई बलात्‌ नहीं कराता, परन्तु स्वयं वृद्धिपूवेक उसे करता हूँ, इस- 
लिए जो वतंमान राग-ह ष होते हैं वे विपरीत पुरुषार्थंसे हीते हैं । 

इसप्रकार दो बातें हुई:-(१) पूर्व कमंके फलरूप बाह्य 
संयोगकी प्राप्ति और (२) उसके प्रति नई खटपट़ अर्थात्‌ राग-हं ष- 
की प्रवृत्ति करनी (जो कि नवीन बंध है ) | 
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अब तीसरी बात यह है कि व॒तंमानमें लौकिक ज्ञानका 
प्रागयटय अधिक दिखाई देता है, वह पहले शुभभावोंसे जो आवरण 
कम किये थे उसका फुल हूँ। वह पूर्वकी प्राप्तिरू्पमें भीतर विद्यमान 
था जो कि अमुक कालमें बाहर दिखाई देता हूँ, वह .वंमान 
वुद्धिमत्ताका फल नहीं है । डाक्टर बननेकी कला सीखनेके लिए 
बंदरके शरोरके अवयवोंकों काटता है, मेंढुकोंको चीरता है, तथापि 
उसके फलस्वरूप कला प्रगट होती हैं और पेसा भी मिलता है, यह 
केसे हो सकता है ? 

कसाई हजारों गायोंको काटकर पेसा कमाता हैँ और 


आनन्द करता हुआ दिखाई देता है, वकील झू5 बोलकर हजारोंकी 


आमदनी करते हैं; व्यापारी घोखा करके कमाई करते हैं; तो विचा: 
करो कि वर्तमानमें जो यह सब पाप करते हैं, तो क्या पापके फलले 


सुविद्या, बुद्धि या पेत्ता मिल सकता हैं ? कदापि नहीं। फिर भी मनुष्य 
“वर्तेमान पुरुषार्थंस हमने यह प्राप्त कर लिया या वुद्धिमान वन गये” 


ऐसा मानते हैं। किन्तु यह मान्यता मिथ्या हैं। जिसके कारणमें पाप 
है उसका फल तो पापबन्ध ही होता हे। बतंमानमे तो पूर्वके संग्रः तो पूर्वके संग्रह 
किये हुऐ पुण्यका फल भोगता है । 

अनन्तकालमें आत्मा कौच गौर कंसा है यह नहीं समझा 
है, इसलिये उसका समझना आपूर्व हैं। उसमें वर्तमान नया पुरुषार्थ 
काम करता हूँ। उसे समझें बिना अनन्तवार पुण्य-पाप करके उसके 
फलरूप अनंत भव किये; अनचंतवार घ॒र्मके नामसे पुण्य किया; उसके 
फछसे उच्च देव और राजा हुआ; महान्‌ वुद्धिशाली मंत्री हुआ; परंतु 
वृअ्पू्व तत्वको नहीं समझा। यथार्थ समझके लिए एकबार ज्ञानोसे 
सतुका उपदेश सुनना चाहिये । 

तत्पति ग्रीतिचित्तेन येन वार्तापि हि श्रता | 

निश्चित स भवेद्धन्यों भाविनिर्वाणभाजनम्‌ ॥ , 

( पद्मतब्दि-पंचविद्यविक्रा ) 


जिस जीवचे_ प्रसंन्नचित्तते इस चेतन्यस्वरूप आत्माकी बात 








) 
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भी सुनी है, वह भव्य पुरुष भविष्यमें होनेवाली मुक्तिका अवष्य 
भाजन होता है। प्रसन्नचित्तसे अर्थात्‌ अंतरंगके उत्साहसे, कि ' अहो ! 
सत्समागम॒ द्वारा पहले ऐसा कभी नहीं सुना '। अपने आप पढ़कर 
समभले सो बात नहीं है परन्तु जो साक्षात्‌ ज्ञानीसे शुद्ध आत्माकी 
बात सुनकर अन्तरंगमें निर्णय करता हैँ वह भावी मुक्तिका भाजन 
होता हैं । चारों गतिमें फिरते हुए सबसे कम मनुष्यभव किये 
(कोई जीव शुभभावोंकी टिका रखे तो लगातार अधिकसे अधिक 


औज-+-++ ७ ++- 


मनुष्यके आठ भव होते हैं) तो भी जीव अनन्तबार मनुष्य हुआ । 
मनुष्यभवसे असंख्यगुने नरकके भव धारण किये । (पंचेन्द्रियका 
बध, शिकार, गर्भपात इत्यादि तीन पापोंका फल नरकग्रति है। यह 
उक्ति वहुतबार कही जाती हैँ। मनुष्योंको दुःखका भय दिखानेके लिए 
यह कल्पना नहीं की हैं) इन नरकके भवोंसे भी असंख्यगुने 
स्वेगेके भव धारण किये, और वे भी अनन्तबार किये। और इन 
स्वगके भवोंसे भो पशु तिय॑चोंगे एकेन्द्रिय ( वनस्पति इत्यादि ) में 
अनन्तानन्त भव धारण किये हैं; ऐसा सर्वज्ञ भगवान कहते हैं । पुर्व॑र्मे 
तीन्र कपट, वक्रता इत्यादि की, उसके फलस्वरूप तिर्यचोंके टेढे मेढ़े 
शरीर मिले हैं। ८८ 

प्रदन--पूर्वभव कंसे माना जाय ? 

उत्तर--आत्मा वर्तमानमें हू। भोर जबकि है तो उसका 
आदि नहीं हे तथा अन्त भी नहीं है । जबकि यह भव है तो पूर्वभव भी 
था ही। जैसे घी का फिर मक्खन नहीं बन सकता उसीप्रकार यदि 
मोक्षदशा प्रगट कर॒ली हो तो फिर अवतार नहीं हो सकता। आत्मा 
अनादिसे संसारदशामें अशुद्ध हें। शुभ-अशुभरप अशुद्धभावका फल 
चार-गतिका भ्रमण है! अनन्तकालसे अपनेको नहीं समझा इसलिए 
आत्मा संसारमें रुलता फिरा है। 


जैसे डिबियामें रखा हुआ हीरा डिबियासे अछूय हैं उसी- 
प्रकार मन, वाणी, देह और प्रण्य-पाप विकार आदिसे भगवान- 


चेतन्यमृर्ति आत्मा अछूग है, वह देहरूपी डिवियासे अछग है । द्वेहरूपी डिवियाते अछग है । 
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यह सातवीं गाथा जिसे बराबर समसझमें नहीं आती बह 
विरोधमें कहता है कि इस गाथामें तो कहा है कि दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
आत्माके नहीं हैं, तो क्या आत्मा दर्शन, ज्ञान, चारित्र रहित भर्थात्‌ 
जड़ है? विकल्प और गुणके भेद उस अभेद आत्माका स्वरूप नहीं 
हैं, यह कहा है, ऐसा लक्ष्यमें न लेकर वे ऐसा कुतर्क करते हैं कि 
गरुणोंको तो उड़ा ही दिया; पहुला घड़ा उल्टा रखा जावे तो उसके 
ऊपर जितने घड़े रखे जावेंगे वे सब उलटे ही रखे जावेंगे । इसीप्रकार 
चेतन्य-भगवान आत्मा परसे भिन्न और अपने अनन्तगुणोंसे अभिन्न 
है। इस बातको जो वास्तविकरूपसे नहीं समझे तो उसके जितने भी 
तक होंगे वे सब विपरीत ही होंगे । 


बाह्यसे धर्म होता है ऐसा लोगोंने अनादिसे मान रखा है, 
उससे यह जुदी बात है। कोई आत्मा परकी क्रिया नहीं कर सकता | 
ज्ञानी पुण्य-पाप-घिकारका स्वामी नहीं है, इसलिए वह उसका कर्ता 
नहीं होता किन्तु वह अपने अविकारी स्वभावका कर्ता होता है | 
अविकारीकी श्रद्धा द्वारा विकारका निषेध होने पर भी पुरुषार्थकी 
मन्दता है इसलिये पुण्य-पापका भव होता है, परन्तु उसका स्वामी 
या कर्ता ज्ञानी नहीं होता । जो अपनेको व्रिकारोंका और शरीरादिए 
जडकी क्रियाका कर्ता मानता है उसे अविकारी-नज्ञायक स्वरूपका 
भान नहीं है । 

यह सच्ची श्रद्धाका विषय है । मुनित्व, श्रावकत्व और 
चारित्रकी योग्यता तो सच्ची श्रद्धाके बाद ही आ सकती है। आचार्ये 
कहते हैं कि जिसे सच्ची श्रद्धा नहीं है उसे सच्चा मुनित्व, श्रावकत्व 
या चारित्र नहीं हो सकता । 

अविकारी-निरावरूम्बी वीतरागस्वभावकी यर्थाप श्रद्धा और 
अंशरूप स्थिरता होने पर भी निम्नदशारमें पुण्य-पापका विकार 
होता है. तो परन्तु उसे अखण्ड प्रतोति है मेरा ज्ञायकस्पभ्ाव पुण्य- 
पापका नाशक हु, रक्षक नहीं । जबतक पहले ऐसी श्रद्धा न करे 
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तबतक आत्मस्वभाव समझनेकी ओर उसे प्राप्त करनेकी योग्यत्ता भी 
नहीं आती । 

यहाँ कहते हैं कि चिदानन्द भगवान आत्माकों क्षणिक- 
विकार कहनेकी वात तो दूर रही, परल्तु गुण-गुणीके भेदका लक्ष' 
भी छोड़ो | आत्मा स्वरूपसे अनन्तगुणोंका अखण्ड पिण्ड है, उसमें 
गभेद लक्ष न करे, और ज्ञान, दर्शन, चारित्रके विकल्पोंके द्वारा तीन 
भागों पर हृष्टि रखे तो उसकी दृष्टि सम्यक्‌ नहीं होती । जिसका 
परसार्थे स्वरूप निर्मेछ है, वैसा उसका भान न करे और पुण्य-पाप- 
की प्रवृत्तिमें समय बिता दे तो उस जीवनका क्या मूल्य है? मात्र लोगों 
में दिखावट “ हास्य और स्पर्धा ” करके घम्मे मानता है, कोई बाह्य 
लौकिक नोति द्वारा ही सब कुछ मान लेता है, परन्तु यह कोई अपूर्व 
बात नहीं है। 

किसी बड़े-वृढ़ेके मरने पर लोग कहते हैं कि वेचारा बूढ़ा 
हरी-भरी बाटिका ( घर-परिवार ) छोड़कर चला गया है, परन्तु 
म्मताको लेकर और पूर्व-पुण्यको जलाकर श्ात्मा दुर्गंतिमें गया है, 
यह कोई नहीं विचारता । अहो ! जो ऐसे परम सत्यकी महिमा एक- 
बार सुने, अन्तरंगसे प्रतीति करे, उसके लिए मोक्षकी फसल पक 
सकती है । अपृर्वेश्रद्धा द्वारा जिसने सम्यण्ज्ञान प्राप्त नहीं किया उसे 
बहुमूल्य मनुष्य भव मिला, परन्तु वह व्यर्थ ही गया । 

लोग कुनेन पीनेसे पूर्व ही यह विश्वास कर लेते हैं कि कुनेन 
पीनेसे बुखार उतर जाता है, इसीप्रकार पहलेसे ही यह विश्वास करना 

कोई कहे कि कुनेनसे बुखार उतरता है, तब परमाणुओंमे 
होने वाले सूक्ष्म परिवर्तनकों हम नहीं देख सकते, परन्तु उससे बहुतों- 
का बुखार उतरा है, इसलिये ऐसा मान लेते हैं। उसीभ्रकार विकारका 
सर्वथा नाश करके सम्पूर्ण निविकारी शुद्धस्वरूप अनन्त आत्माओंने 
प्रगट किया है, इसलिये ज्ञानी कहते हैं कि आत्मा राग-हे ष, अज्ञान- 
रहित मात्र ज्ञायक है, ऐसा मानना चाहिये । 


३० 
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व्यवहारसे कहा जाता है कि ज्ञानीकोी दर्शन, है, ज्ञान है, 
चारित्र है, परन्तु परमार्थसे देखा जाय तो अनन्त पर्यायोंकों एक द्रव्य 
-अपनेमें समागया है, इसलिये एकरूप किचित्‌ एकमेक मिला हुआ 
आस्वादरूप अभेद ज्ञायकत्व ही है। आात्मामेंसे गुण नया प्रगठ नहीं 
होता, परन्तु पर्याय प्रगट होती है, ज्ञानीका अखण्ड वव्यपर छक्ष है, 
सम्यग्दरशन, ज्ञान, चारित्र आत्माकी पर्याव है, व्यवहार है, उस भेदको 
गोण करके आत्मा अखण्डानन्द, पूर्ण ज्ञान, दहन, चारित्रसे अभिन्न 
'है, उसे श्रद्धामें ( लक्षमं ) लेना ही घर्मका सुलू हैं | गुणके भेदरूप 
विकल्पका राग तोड़कर अन्तरंगर्में एकाग्रतासे स्वको लक्षमें ले तो 
वृद्धिपूविक विकल्प टूटकर परमसारथस्वरूप निविकल्प अमेद स्वादरूप 
मालूम होता है। ऐसी वात कभी सुनी भी नहीं है, इसलिये मनुष्यको 
ऐसा छग्रता है कि सम्यन्द्शव बहुत मेहया कर दिया ! छोंगोंने 
अपनी कल्पनामें वाह्मसे समक्रित मान रखा हें । 

लोग परस्पर एक दूसरेकों अभिप्राय देते हैं कि तुम सम्यर- 
हृष्टि हो; परन्तु सर्वेशदेवने कहा है कि वैसा यर्धायस्वरूप जाने 
विना वह श्रद्धा ऐसी है जेसे खरगोशके सींग ! 

यह तो “बीज” रूप वात कही जा रही है, उसका 'पोषण' 
करनेके लिये वहुतवार सुने ओर समझमें उसका मेल विठाये तभी 
'फूल' मिलता है । 

यहां निविकल्प श्रद्धा करनेका अभेद विपय क्‍या है, यह 
वताया है । उसे समझने पर ही छुटकारा मिल सकता है । अदभुत 
महिमाको बताने वाला यह समयसार अमृतका कुण्ड है, मधुर समुद्र 
है; यदि उसे स्वयं न जाने तो क्या लाभ ? श्री कृन्दकुन्दाचार्यदेवने 
अचिन्त्य महिमा स्पष्ट करके वतादी है । ! 

जिसे सुनते ही सहज चेतन्य-रत्नाकर भगवानकी महिमा 
उलधित होती है | जो अन्तरंगले समझता है उसे अतीन्द्रिय स्वाद 
आये विना नहीं रहता। अपनी कल्पनासे शात्ररूपी समुद्रका विडोलन 
करके भीतरसे मिथ्या तक उठावे तो “पापकी मुद्ठीमें तो चस केक्छ 
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शंख संमायें [” एकमात्र समयसार शाखत्रको पात्रता धारण करके 
सत्समागमसे सुने ओर प्रमार्थ्ों समझे तो अनन्त भवोंकों तष्णा- 
की भूख भाग जाये ह 

जिसकी महिमा तोनों कालमें अनन्त सर्वज्ञ परमात्माओंने 
गाई है, उसकी वार्ता साक्षात्‌ सुननेको मिलने पर भी अविकारी श्ल॒र्व- 
स्वभावकी श्रद्धा न करे, यह कैसे हो सकता है ? 

कच्चे चनेमें स्वाद भरा हुआ है, यह जानकर चनेको भून 
डाले तो फिर वह बोनेसे नहों उगता किन्तु स्वाद देता है, वैसे हो 
आत्मामें अखण्ड आनन्द भरा है, वतंमान अवस्थार्मेसे भूलरूप कचास. 
ओर अशुद्धता निकाल दे तो उसका प्रगठ स्वराद आवे; इसलिये पहले 
मं अखण्डानन्द पूर्ण है, अविकारी हैँ, इस बातकी अन्तरंगर्म श्रद्धा करनी 
चाहिए । पूर्ण निर्मेल स्वभावकी श्रद्धा होते ही राग-हैष सव टलक 
'नहीं जाते, परन्तु अखण्ड ग्रुणकी प्रतीतिके बलसे कऋ्रमदः स्थिरता 
होने पर विकारका नाश होता है । 

हि जेसे चनेमें स्वादकी उत्पत्ति, कचासका व्यय और उसके 

मूल स्वरूपकी स्थिरतारूप श्रौव्यत्व विद्यमान है, उसीप्रकार आत्मामे 
मैं राग-ह षरहित निर्मल स्वरूप हैँ, ऐसी श्रद्धाके अपूर्वे स्वादका उत्पाद, 
अज्ञानका व्यय और सच्चिदानन्द स्वरूप आत्मा प्र वरूप है ऐसी 
धद्धाकी महिमा सुने और माने तो आत्माका यथार्थ स्वरूप समझसमें 
आ जाये । 

जशञानमूर्ति आत्मामे भिन्न-भिन्न अनन्त गुण हैं, परन्तु उनका 
भिन्न-भिन्न विचार करनेसे एक अखण्ड वस्तु नहीं जानी जा सकती। 
गुण-गरुणीके भेद करनेमें लगे रहना शागका विषय है, इसलिएँ 
उसके द्वारा निविकल्प अनुभव नहीं हो सकता । अखण्ड-स्वरूपके लक्ष- 
के बिना निर्मल, निरपेक्ष वस्तु ध्यानमें नहीं आती और यथार्थ प्रतीति- 
के बिना आत्मार्मे स्थिर नहीं हुआ जाता । 

जैसे राजाको उसके योग्य अधिकार और मानसे न बुलाएँ 
तो वह उत्तर नहीं देता; बसे ही भगवान आत्माके सर्वेज्ञकों न्यायके 
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अनुसार जानकर, अनन्त गुणोंसे एकत्व पहिचानकर, उसका अभेदरूप 
लक्ष न किया जाय तो वह भी उत्तर नहीं देता अर्थात्‌ साक्षात्‌ 
निविकल्प अनुभव नहीं होता । 
तय 'मैं_ विकार है! ऐसा माने अथवा गुण-गरुणीके भेदका लक्ष 

करे तो रागका विषय रहता है । 

प्रदन--जबकि निम्नदक्षामें राग रहता है तब फिर रागरहित 
दयाकी पहचान कंसे हो ? 

उत्तर--वह सम्यग्दर्शन होने पर मालूम होती है। जबतक 
मनके सम्वन्धमें युक्त था तबतक वुद्धिपुवंक राग रहता था । उसका 
लक्ष छोड़कर स्वमें अभेद लक्ष होनेपर बुद्धिपूवेंक राय छूट जाता 
है, और निविकल्पता आ जातो है, यही स॒म्यग्दशन है । आत्मसाक्षात्कार 
सवप्रथम चौथे गुणस्थानमें ग्रहस्थकों होता है । ग्रृहस्थदशामें राग होते 
हुए भी आत्मामें आनन्दका स्वाद आता है। प्रथम अल्पज्ञ दश्षार्में 
ज्ञानका जो स्थूल व्यापार है, उस अपने ज्ञानको सूक्ष्म करके, ज्ञान- 
के व्यापारको अन्तरंग्में अपनी ओर लगाकर निर्मेछ, अभेद स्वरूप- 
का छक्ष करे तो वह वुद्धिपृवंकके विकल्प छूट जाते हैं । ऐसी कोई 
अचिन्त्य॒ महिमा ग्ृहस्थदशामें हो सकती है मौर वह जन्म-मरण 
टालनेका उपाय है। 

यदि कोई कहे कि “बहुत सूक्ष्म तत्व समझकर क्या करना 
है ? अन्तमें तो ध्यान ही करना है न ? इंसलिये हम पहले से ही 
घ्यानमें लगें तो ?” परन्तु समझे विना ध्यान किसका करोगे ? 

बहुत से लोग कहते हैं कि “चित्तवृत्तिका निरोध करो,” 
परन्तु उनकी बात दोषपूर्ण है, व्योंकि वह बात नास्तिसे है | अपनी 
“अस्ति” क्या है, इसे प्रथम जाने बिना चित्तवृत्तिका मिरोध नहीं दि 
होता । पहचान होनेके बाद एकाग्रतारूप अन्तरंग व्यपारमें लगना, 
सो स्वर्मे स्थिरतारूप ध्यान है। उससें चित्तवृत्ति सहज ही रुक जाती 
है, उसका निरोध नहीं करना पड़ता। हमें तो मवको वाहर जाते हुए 
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रोकना है । इसप्रकार परसे मनको दूर हटानेकी बात कितने ही 
लोग करते हैं, परन्तु स्त्रयं अस्ति क्‍या है ? ज्ञायकस्वरूयमें स्थिर होना 
क्या हैं? इसकी जिन्हें खबर नहीं है उनका मन वाह्यकी ओर जायगा 
ही । परका अभाव विचारे, परन्तु स्वका सदुभाव कसा है क्या है ? 
इसके विचारके बिना वह अनित्य जाग्रृति है। वह राग-ह् षको 
निकालना चाहता है, परन्तु किसको रखना है, और वह कंसा है, कंसा 
नहीं, वह क्या कर सकता है और क्या नहीं, इसकी खबरके विना 
वह जो कुछ मानता है, जो कुछ जानता है, जो कुछ आचरण 
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जन साधु हुआ परन्तु फिर भी संसारमें ही रुलता रहा । 

आत्माको समझे बिना राग-ह् पषको नहीं टाछा जा सकेगा। 
यदि वस्तुको यथार्थ समझ ले तो राग-द्वेष सहज हो टलते लगेंगे । 
प्रथम श्रद्धामें निविकारो अखण्ड को उपस्थिति हो जाने पर सर्व बातों- 
को यथार्थेरूपसे जान लेता है। न समझते हुए भी यदि कोई यह 
कहे कि हम तो “चित्तवृत्तिनिरोधरूप ध्यात करते हैँ. तो उसका ध्यान 
नीमके वृक्षके मुढ़तापूर्ण ध्यानके समान है। “चित्तवृत्तिनिरोधो घ्यानम्‌” 
यह तो नास्तिसे बात हुई । सर्वज्ञषका कथन तो यह है हि “एकामग्र- 
चिन्तानिरोधो ध्यानम” (तत्त्वाथेसूत्र अध्याय ९, सूत्र २७) इनमें अस्ति- 
से बात कही है । एकमें चित्तको एकाग्र करना, सो ध्यान है । 
आत्मा अखण्ड ज्ञानानन्द स्वव्पी है । अखण्ड ज्ञानानन्द स्वरूपी है । उसके लक्षमें स्थित होने पर 
राग दूर होकर भीतर स्थिरता हो जाती है और रागका नाश सहज- 
में ही हो जाता है । इसप्रकार “बस्ति' बोर 'नास्ति' दो होकर 
अखण्ड स्वरूप है 

अनंतकाल तक यह बात सुननेको मिलनी कठिन है, जो इस 
समयसारमें स्पष्टड्पसे कही गई है । साक्षात्‌ सर्व तीर्थंकर प्रभुके 
मुखकमलसे निकली हुई वाणी सुनकर आ वाणी सनकर श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवने _ 
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किये हैं । अतन्तकालकी भूख जिसे नाश करनी हो उसे सत्समागम- 
से सुनकर अविकारी आत्माको अखण्डरूपसे लक्षमें लेना चाहिये | 
सनके संवंधसे किचित्‌ पृथक होकर ग्रुण-गुणीके भेदका रुक्ष 


* छोड़कर अभेदरूपसे आत्माका अनुभव करना चाहिये । 


प्रइन:--यदि आँख, कान बन्द करले तो क्‍या विकल्प रुक 
सकते हैं ? 

उच्तर:--'भीत्तर कौन है” इस वातको समझे और उसमें स्थिंर 
रहे तो नाक-कानके कार्यक्री ओर लक्ष न जाय, और तव वे बन्द 
हुए हो हैं, बन्द नहीं करने पड़ते | वनस्पति आदि एकेन्द्रिय जीवोंको 
भी तो इन इन्द्रियोंके चिन्ह नहीं हैं, तो क्या इसमें उन्हें राग-द्व प नहीं 
है ? उन जीवोंके तो अनन्त सुढ़ताकी विकलता विद्यमान हैं । 

आत्मा अपने अनन्त गुण-पर्यायोंक्रा पिण्ड है। पहले उसे 
यथार्थ जाने और जाननेके बाद राग्रसे दूर रहकर स्वभावमें एकाग्र 
हो जाय तो सूृंकल्प-विकल्पकी आकुलता सहज ही टल जाती है । 
सत॒के लक्षसे मसत्‌ ( राब-ह् पादि ) टलता है। आत्मा परसे भिन्न 
है, यह जाने विना परमार्थत: राग दूर नहीं होता। एकान्तर्में जाकर 
अपनी कल्पनासे माने कि मुझे संसारका राग नहीं है, विकल्प नहीं 
है, परन्तु परमार्थंस आन्तरिक अभिप्रायमें राग-हंष घटा नहीं है, 
तो इसके परिणामस्वरूप वह जीव सुढ़ हो जायगा । 

आात्माका निविकल्प, मिरावलूम्बी, सहजस्वरूप समझे बिना 
जैन साधु होकर कृषायकी इतनी मंदता की है कि अगर कोई जला 
भी दे तो उसपर क्रोध न करे, फिर भी भव कम नहीं हुए, धर्म नहीं 
हुआ क्यों कि “मैं सहन करता हैँ ऐसा जो विकल्प है सो राय है, 
घ॒र्म नहीं । पहले राग-द ष पर लक्ष न करते हुए स्वाभाविक अस्ति' 
वस्तु त्रिकालमें क्या है यह जानना चाहिये । उसको जाने विना ही 
रागादिका अभाव चाहता है, इसलिये नास्ति पक्ष (रागादिका नाश) 
नहीं हो सकता । 


'यह तो बहुत सूक्ष्म है! समझमें नहीं भा सकता | ऐसा मत 
सातो । यह वात सत्य हैं, त्रिकालमें सत्य हैँ, अनन्तकालपें कभी नहीं 
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'सुनी थी ऐसी यह वात है। तेरी महिमा बताकर तेरी लोरियां गाई 
जारही हैं। “मेरा पुत्र बड़ा सयाना है, चौकी पर बैठकर नहा 
रहा है, मामाके घर जायगा, खाजा, जलेवी खाएगा ” ऐसे गीत बालक- 
को सुलानेके लिए माता प्रशंसा करती हुई गाती है; किन्तु तुझे 
अनादिकी नींदमेंसे जागृत करनेके लिये सर्वेज्ञ भगवान गीत गाते 
हैं कि 'तू आत्मा चिदानंद प्रभु है, परके आधीन नहीं है। तू तीनों 
कारूमें स्वाघीन है । यह तेरे स्वभावरूप घर्मकी जाय्रतिके गीत हैं। 
अनन्तकालसे तू अपनेको नहीं पहचान रहा है। ग्रुग-गुणीके भेद- 
के विचारमें या शुभरागमें अटका हुआ है, तव घम्मं कहांसे हो 
सकता है ।«* 

इसी सातवीं गाथामें यह बताया है कि-परमाथ्थस्वरूपका 
आत्मामें अभेद अनुभव कैसा है। उसे नहीं समझने वाले अनेक कुतकों 
से शंका उठाते हैं। जिसे खोटी प्राप्ति हुई है वह उसको ( खोटेपनको 
ही ) प्रगट करता है। यहाँ श्री कुंदकुंदाचायने त्रिलोकनायक तीर्थंकर 
भगवानके पाससे जो सनातन सत्य प्राप्त किया है उसे जगतके समक्ष 
प्रगट किया है कि प्रत्येक वस्तु परसे भिन्न और स्वसे एकरूप है। 
आत्माके कोई गण भिन्‍न नहीं हैं, तीनों काछकी पर्यायोंकों अमेद 
करके अंतरंगके अनुभव द्वारा कहते हैं कि ज्ञानीको दर्शन, ज्ञान, 
चारित्र नहीं हैं, अर्थात्‌ वे भिन्न-भिन्न नहों हैं, वे सम्पूर्ण दृव्यस्वरूपमें 
समा जाते हैं । 

दर्जन, ज्ञान, श्रद्धा, चारित्र, वीयें, अस्तित्व द्रव्यत्व इत्यादि 
समस्त गृण वस्तृस्वरूपसे एक हैं तथापि कार्यरुपसे कथंचित्‌ भिन्‍न 
हैं। जैसे कि श्रुद्धाका कार्ये प्रतीति करना है, ज्ञानका काये जानना 
8. आनंदका कार्य आह्वाद अनुभव करना है, दर्शनका कार्य सामान्य 
प्रतिभास है, अस्तित्वका कार्य होनेंडप है। ज्ञान द्वारा समस्त गुण- 
भिन्‍त-भिन्‍त और किचित्‌ एकरूप हैं, ऐसा ज्ञात होता है। समस्त गुणों 
का आनंद भिन्‍न-भिन्‍न है, तथापि ज्ञान सब गुणोंका एकरूप कैसे है, 
यह समझकर एकत्वक्ो लक्षम लेनेकी यह वात हैं। इस समझनेकी 
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विधिके अतिरिक्त तीन काल और तीन लोकमें और कोई उपाय 
नहीं है । 
एक होय ज्रयकालमें, परमारथक्ों पंथ । 
गाज प्रेरे बह परमार्थको, सो व्यवहार समंत ॥ 
( आत्मसिद्धि गाथा-२६ ) 
तत्वमैं अविरोधरूप समझपूर्वक जो निर्मल ज्ञान हैं वही 
पुण्य-पापरहित अविकारी स्वरूपमें स्थिर रहनेको प्रेरित करता हैं ॥३ 
वह ज्ञानका स्थिरतारूप व्यवहार ज्ञानीको स्वीकार है! इसप्रकार 
स्वरूपको समझकर एकबार तो अन्तरंगरम लक्ष करले ! उसमें विकार 
तो क्या परन्तु युण-ग्रणीकी भिन्‍तता भी नहीं है । वर्तेमानमें ऐसे 
पूर्ण निर्मेह स्वभावका अनुभव करते हुए बस्तुमें जो अनंतगुण हैं थे 
किचित्‌ अभिन्न और गुणोंके स्वादभेदसे भिन्‍न हैं । एक स्वभावरूपसे 
अनुभवमें आने पर दशुेन, ज्ञान, चारित्रके भिन्न-भिन्न प्रकार 
अनुभवमें नहीं आवेंगे । ;क्‍ 
सुख तो आत्मामें ही हैं। उसकी जगह लोग बाह्य पदार्थेसि 
सुख मानते हैं, किन्तु वह कल्पना सात्र हैँ। यह मकान ठीक है, लड़के- 
बच्चे अच्छे हैं, श्री अच्छी है, प्रतिष्ठा भो अच्छी है, इत्यादि कल्पना 
करके सुख मान रखा है। यद्यपि सुख अंतरंगमें हे, किन्तु 'उससे 
विपरीत पर-निमित्तमें सुख मान रखा हुँ । अज्ञानीने भ्रमके वशीभूत 
होकर सुखकी कल्पना करली है । लोग जेपा कहते हैं, वेसा वह मान 
लेता है, बाह्य अनुकूलतामें सुख-सुविधा समझकर अज्ञानी सुख मान 
लेता हें। उस विकारके लक्षको और उसके स्वामित्वको छोड़कर 
मेरा अनन्त सुख मुझमें हें, ओर वह मुझसे ही है, मुझमें अनंत गुणोंका 
अनन्त सुख हे, इसप्रकार ज्ञानी अपने गुणको अखण्ड द्वव्यमें समाविष्ट 
करके अनंत आनन्दका अनुभव करता हैँ। यद्यपि निम्नदशामें प्रग्ट 
आनंद अल्प है. किन्तु वह लक्षमें पूर्ण है । | 
श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व, 
विशुत्व, स्वच्छत्व, श्रकाशत्व अगुरुलधुत्व, प्रभुत्व, जीवत्व, चेतनत्व 
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हत्यादि समस्त गुणोंका स्वभाव भिन्न-भिन्न है, तथापि वस्तु एक-« 
ख्प है। 

मनके शुभ भावसे कुछ छूटकर स्वभावका छक्ष करने पर 
बुद्धिपु्वंक विकल्प नहीं रहते, उस दशाको अनुभव कहा जाता है। 
ऐसे एकरूप अनुभवमें दशेन, ज्ञात, चारित्रका भेद नहीं है। सम्यरदर्शन, 
ज्ञान, चारित्र पर्याय है। छस पर्यायके भेदपर लक्ष जाना सो व्यवहार 
है। उस (भेद ) के लक्षसे निर्मेलता नहीं होती । 

समयसारकी एक-एक गाथा अपूर्व है। अनन्तकालमें आत्मा 
इस वस्तुस्वभावकों नहीं समझ सका, कितु उसे समझनेके लिए अनंत- 
कालकी आवश्यकता नहीं होती। भज्ञानमें परिभ्रमण करते हुए 
अनंतकाल व्यत्तीत कर दिया, कितु स्वाघीन आत्मप्रतीति करके मुक्त 
होनेमें अधिक कालकी श्लावश्यकता नहीं होती । अनन्त भवका अन्त 
करनेवाली बातको भगवान कुन्दकुन्दाचार्य जगतके समक्ष स्पष्ट प्रगट 
करते हैं कि विकार और गुणके प्रकारके भेदसे रहित मात्र ज्ञायक 
हैं; ऐसी छृष्टिके द्वारा अखण्ड स्वभावकी श्रद्धा करना हो मोक्षका 
मूल है। व्यवहारको समझानेके छिए, अन्य पदार्थों मात्माको 
पृथक दिखावेके लिये कथनकी अपेक्षासे गुण-गुणीका भेद करता हैं, 
किन्तु वस्तुको अखण्ड ज्ञायकरूपमें देखनें पर उसके अनंतगुण एकरूप 
अनुभवर्मं आते हैं। उसमें विकल्प नहीं है, बुद्धिपूवंक विकल्पका 
घ्यान भी नहीं है। ऐसी श्रद्धाका वर प्रथम हो धर्मका उपाय है, 
झौर वही मुक्तिका कारण है। 

भावाथा--शुद्ध ध्ात्माको कर्मंबंधके निमित्तसे भशुद्धता आती 
है यह बात तो दूर ही रहे, निमित्तरूपसे कर्मबंधका अनादिकालसे 
संयोग-सम्बन्ध है, उसमें युक्त होनेसे वर्तमानमें विकार-पुण्य-पापके 
भाव होते हैं वह भी दूर रहे, उनका सम्यग्दर्शनर्भं विचार नहीं 
करना है। उसमे दर्शन, ज्ञान, चारित्रका भी भेद नहीं है, पृयोंकि 
वस्तु अनंतधर्मरूप एक घ॒र्मी है। 


आत्मा अनन्त घर्मरूप होमैपर भी वस्तुरूपमें एक ही है, _ 
३१ 
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परन्तु जज्ञाची उसे भेदरहप धर्मोसे समझ सके इसलियें, भात्माका 
प्रगट छक्षण जाना जा सके ऐसे असाधारण ग्रुणको, दूसरेसे लक्षण- 
भेदरूपमें बतानेके लिये इसप्रकार व्यवहारसे भेद करके कहा जाता 


है कि 'जो जाननेवाला है सो आत्मा है, जो श्रद्धा करता है सो 
बात्मा है।' 


अपषाढ़की अमावस्याकी घनघोर रात्रि हो क्षीर उस समय 
अंधकारसे परिपूर्ण कमरेमें कोई सो रहा हो, शौर ऊपरसे तीन-चार 
रजाइयाँ गोढ़ रखी हों तथा बाँखें बन्द हों; फिपर भी वह सोता हुआ 
कहता है कि घोर अन्धकार है। यहाँ पर विचार करना चाहिये 
कि यह किसने जाना ? जिसने जाना है वह स्वयूम जाननेवाला 
जञातास्वरुप है, इसलियें उसने उसीसे जाना है, क्योंकि अन्धकारसे 
अन्धकार दिखाई नहीं देता | देहु, इन्द्रिय और मन्‌ जड़ हैं, उनसे 
गात्मा नहीं जाना जा सकता, तथा उनके हारा आत्मा जाचता भी 
नहीं है। शरीए जड़ है, उससे बात्मा भिन्न है। यदि उसे विशिष्ठ 
ज्ञानगुणके द्वारा पहचाने तो जल्दी पहचाना जाता है। बात्मा एक- 
भात्र ज्ञानगुणरूप नहीं है, कितु आत्मा ऐसे अनन्तगुण हैं, उन सबको 
भज्ञानी नहीं जानता । इसलिए जो बन्य द्वव्यधे न हों ऐसे असाधारण 
गुणोंके हारा आत्माकी भेद-कथनसे पहिचान करानी पड़ती है। 

ज्ञानीके दर्शन है, ज्ञान है, चार्त्रि है। इसप्रकार परमार्थको 
वतानेके लिए कथनके हारा भेद करना दो व्यवद्यार है। गुण-ग्रुणी 
का भेद करके जो समझ्नानेकी रीति है सो व्यवहार है। परमार्थसे 
अर्थात्‌ वास्तव देखा जाय तो बात्मा अनंत गरणोंका अभेद पिडं- 
रूप है। इसलिए समस्त पर्यायोंको पी गया है, अर्थात्‌ द्वव्यमें 
त्रिका अनन्त पर्यायें और अनन्त गुण परस्पर समाविष्ट हैं, इसलिये 
लक्षण बोर कार्य भेदरुपमें भिन्न होने पर भी वस्तुरूपमें कोई गुण 
भिन्न नहीं है। 

यहाँ कोई प्रश्न करे कि पर्याय भी द्रव्यका ही भेद है। जो 
जाननेकी क्रिया करता है सो ज्ञान है, जो प्रतीति करना सो श्रद्धा 
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है, और उसमें स्थिर होता सो चारित्र है। यह सब आत्माके ही ग्रुण 
हैं, अवस्तु नहीं हैं, तव फिर उसे व्यवहार कंसे कहा जा सकता है? 
अपनी . वस्तुके रूपमें अपने गुण अपने आश्रित हैं, उसे निश्चय कहना 
चाहिये। उसे व्यवहार कंसे कहा जा सकता है ? शरीर, मृत, वाणी 
तथा राग-हं पको जीवके व्यवहारते कहो तो ठीक है, क्योंकि 
जो परभावके ल्लाश्चित है, उसे व्यवहार कहा जाता है, किन्तु ज्ञान- 
श्रद्धा-चारित्र जो कि निजवस्तुके काश्चित हैं उसे व्यवहार कंसे 
कहते हो ? क्फ्ल, 
लमाधाना--यह सच हैं कि यह गुण बात्माके हैं, कितु यहाँ 
आत्माको इसप्रकार वताना है क्ि द्वव्वहप्टिसि अभेद निर्मेछ एकरूप 
स्वमाव सामान्य छक्षमें जाता है। अनेदहृच्टिमं भेदको गौण करने- 
से ही बभेद वस्तुस्वरूप भलीभाँति मालूम हो सकता है। भनंत युणसे 
7 अभेद बात्माको एकरूप उमझाते समय भेदकथन गोण हो जाता है। 
इसलिये यहां पर बुण-गुणीके भेदको गोण कश्के उस भेदकों व्यवहार 
कहा है। यहाँ पर यह बभिप्राय है कि भेद करने वालेके लक्षमे 
निविकल्पदशा नहीं होती जौर सरागीके विकत्प बना रहता है। गुणके 
विकल्प करते रहनेसे पुण्य होता है, निविकल्प अचुभव नहीं होता । 
छद्मस्थके राग रहता है इसलिये भेदपर रऊक्ष करनेसे रागमें रुक 
जाता है, इसलिये जवतक रागादिक व मिट जायें तबतक वंतंमान अव- 
स्थाके विकार और उनके भेदकों गोण करके अभेदस्वरूप निविकल्प 
बनुमव करनेका उपदेश दिया गया है। वीतराग होनेके बाद भेदा- 
भेदरल्प वस्तुका ज्ञाता हो जाता है। यदि पराश्रयके विकल्प किया 
करे तो मनके सम्वच्चका राग उठता है, यदि उसे हठसे छोड़ना 
चाहे तो नहीं छूटता | यदि समझे विना एकाग्न होना चाहे तो मूढ़ता 
बढ़ जाती है। 
अखण्ड निर्मेहक्के लक्षत्ते निर्मल श्रद्धा-ज्ञान प्रगठ होता है 
और फिर निर्मल चारित्रकी पर्याय प्रगट होती है। अनन्द धर्मत्वरूप 
नस्ण्ड दस्तु, उसके गुण तथा बनंत पर्वायोंका ज्ञान एकसाथ वीतराग- 








शट८ | | समयसार प्रवचन : पहला भाग 


के होता है, उनके ज्ञानमें क्रम नहीं होता, कितु सरागी जीव भेद पर 
लक्ष करता है. तब वहाँ एक पक्षका राग रहता है। पहले श्रद्धामें 
निविकल्प होनेके बाद जब चारित्रभं विशेष स्थिर नहीं रह. सकता 
तृब अशुभसे बचनेके लिए शुभ लगता है, कितू दृष्टि तो अखण्ड- 
स्वभाव पर ही रखता है, और उस अभेददृष्टिके बलसे चारित्रको पूर्ण 
कर लेता है। | 

छट्ठटी गाथामें क्षणिक वर्तमान अवस्थार्मं विकाश्का छक्ष 
छोड़कर अभेद स्वरूपका लक्ष करनेको कहा है और इस सातवीं 
गाथामें गुण-गुणीके भेदका लक्ष छोड़कर अभेद अखण्ड ज्ञायक- 
स्वरूपका लक्ष करनेको कहा है। इस _अभेदहृष्टिके बलसे क्रमशः 
रागका नाथ ओर निर्मठताकी वृद्धि होकर केवलज्ञानकी पूर्णता प्रगट 
होती है । की 

प्रइन:--शञानीके सम्य्दान-ज्ञान-चारित्र क्‍यों नहीं हैं ? 

उप्तरः--धद्धाका विषय त्रिकाल निरपेक्ष हृव्य है ओर सामान्य 
भ्र्‌ वस्व॒भाव अभेदरुपमे निर्मेलर्पमे छक्षमें लेना है, तथा निश्चयका 
विषय भी अभेद निर्मल है, किन्तु निश्चयका विषय श्रद्धा-सम्यग्दशेन 
नहीं है, क्योंकि सम्यग्दशन पर्याय है और सम्यग्ज्ञान तथा चारित्र भी 
पर्याय हैं। एवं पर्यायके जो भेद हैं, वह व्यवहारका विषय है । 
ज्ञानीके दर्शन, ज्ञान, चारित्र विद्यमान नहीं हैं, क्योंकि वह पर्याय हैं, 
खंड है, व्यवहारतयका विषय है, मौर अभेदहृष्टियें-निदचयमें बंध- 
मोक्ष, साध्य-साधक इत्यादि सब पर्यायें गौण हो जाती हैं। सामास्य- 
विशेष एक ही समयम होते हैं उनमेंसे निश्चयक्रे विषय पर हृष्टि 
क्रने वाला सम्यग्हुष्टि है, एक समयमे एक पर्याय प्रगठ होती है, पर्याय- 
का भेद व्यवहारका विषय होनेसे श्रभ्नताथ्थ, है अर्थात्‌ चिकाल विद्य- 
सान नहीं है, इसलिए शुद्धवयके द्वारा भेदकों गौण किया जाता है। 

सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्रंकी पर्यायके ऊपरका जो छक्ष है 
वह निर्मेलताका कारण नहीं है, उसमे शुभराग होता है; कितु रागका 
अभाव नहीं होता। अखण्ड द्रदय-सामाम्यके ऊपरकी जो हृष्ठि है, 
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वह सम्यग्द्शन, _चारित्र ओर केवलज्ञानका कारण है, सम्यग्दशनका 


विषय मखण्ड निर्मेल सामान्य एकरूप है, इसलिये निर्मेल पर्याय प्रगट 
होकर सामान्यमें मिल जाती है। सामान्य निर्मेलके लक्षसे निर्मेलता 
प्रगट होती है ओर भेदके लक्षसे राग रहता है। अखण्डके वलसे 
चारित्र प्रगट होता है, वह व्यवहार है, गौण है। व्यवहार मात्र ज्ञान 
करनेके छिए और उपदेशमें समझानेके लिए है। “पूर्ण निर्मेल हैं" 
ऐसी अखण्डकी दृष्टि ही मोक्ष देनेवाली है! दर्शन, ज्ञान, चारित्रकी 

निर्मेल पर्याय अखण्डके बलसे प्रभट होती है, वह पर्याय सदभूत- 
व्यवहार हैं और वह भी हृष्ठियें गौण हैँ । दृष्टिमें साध्य-साधकका 
भेद नहीं हैं। संसार ओर मोक्ष पर्याय हैं, वे भी अभृता्थुके विषय 
हैं इसलिये गोण हैं । 

सम्यग्दशेंन और शुद्ध आत्मा एक नहीं हैं, क्योंकि शुद्ध आत्मा 
अनन्तगरुणोंका अभेद पिण्ड है और सम्यग्दशेन श्रद्धायुणको पर्याय है, 
वह निरचयहष्टिमें गोण है। ज्ञानी अभुतार्थकों गर्थात्‌ जो त्रिकाल 
विद्यमान नहीं रहता उस भेदको मुख्यतासे छक्षमें नहीं लेते । 

अख़ण्ड द्रव्यहष्टिके _ बलसे--निजके अस्तित्वके बछसे-- 
निर्मेछ पर्याय अवश्य होती है, ऐसी श्रद्धाका होना सो सम्यग्दशंन हैं 
ओर ऐसी श्रद्धा भेदके लक्षसे अथवा विकल्पसे नहीं होती । 

यहाँ पुन: प्रशन उठता है कि यदि ऐसा है तो एक परमार्थका . 
ही उपदेश करना चाहिए, उपदेशरमं व्यवहारका जाश्रय क्यों लिया 
जाता हे ? इस _प्रदतका उत्तर आठवीं गाथामें बड़े ही अद्भुत ढंगसे 
दिया गया है । ४ 

आठवीं गाथाकी भूमिका 

छट्टी गाथामें विकारसे भिन्‍न अभेद ज्ञायकु आत्माका 
. वर्णन किया गया है। उसमें यह छक्षमें लेनेको कहा गया है, कि 
आत्मा ज्ञानादि ग्रुणोंका अखंड पिंड हैं, भात्मा क्षणिक एक अवस्था- 
मान्नके छिए नहीं है, इसलिये उस भेदको गौण करके एक ज्ात्माको 
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निर्मेल, असंयोगी, अविकारीके झूपमें लक्षमें लेना चाहिये, यही श्रद्धा- 
का विषय है । शरीर आदिका संयोग आत्मासे बहुत दूर हैं। उस 
ओरकी आसक्तिको पहलेसे ही कम करना चाहिये। मैं किसी देहादि- 
के संयोगरूप नहीं हैं, उसके कोई काये मेरे आधीन नहीं हैं। आाचायें- 
देवने यह मान, लिया हैं कि यह सब सुनने वालेके इतनी समझ तो 
होती ही हैं ।“ 

आत्माका परके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, परवस्तु अपनेसे 
( आात्मासे ) चिकाल नास्तिरूप हें) पर्तेमान विकारी अवस्था .भी 
आत्मा नहीं हे। देहमें आत्मा नहीं है, किन्तु निमित्तसे कहा जाय 
तो एक आकाश-क्षेत्रमें आत्मा और देहादिक जड़पदार्थ संयोगरूपमें 
विद्यमान हैं । तथापि प्रत्येक परमाणु और प्रत्येक आत्मा वस्तुकी अपेक्षा 
से पृथक-पृथक हैं। जो आत्मासे पृथक्‌ है वह आत्माका नहीं हो 
सकता । ऐसे स्थूरू व्यवहारिक मिथ्यात्वका त्याग तो समयसारके 
जिज्ञासुके होता ही हे। कुग्ररु, कुृदेव श्र कुशासत्र मेरे लिये किसी 
भी प्रकारसे हितकर नहीं हैं, देहादिक मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसा समझ- 
* कर व्यवहारिक भूलको छोड़कर ही इस प्रमार्थस्वरूपको समझनेके 
लिए जिज्ञासु आया है । 

आचायें महाराजने ऐसी बात कही हैँ कि जिससे भवश्रमण 
दूर होसकता है, भौर इसीलिए उनमे अतादिकालीन विपरीत्त मान्यता 
पर प्रहार किया है। 

आत्माका परवस्तुके साथ संबन्ध नहीं है, कितु पराश्चित- 
भावकों लेकर जो विकार होता है, वह वर्तमान अवस्थार्में आत्मामें 
होता है, तथापि जो अपनेको उतना ही माने, शुभ-अशुभभावोंको 
अपना स्वरूप माने उसके शुद्ध आत्माकी श्रद्धा नहीं हूँ | भात्मा तो 
अविकारी, परमें कतृ त्व-भोक्तृत्वते रहित, चिदानन्द, निविकल्प 
ज्ञायक है। 

परवस्तु मेरी नहीं है, यह समझानेके बाद छट्ठी गाथासे यह 
. समझाया: हैँ कि शुभ-अशुभ विकार भी मेरे नहीं | मैं निर्मल हूँ, पर- 
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से भिन्न हैँ, एकरूप ज्ञानानत्द हैँ, इसमें दर्शन, ज्ञान, चारिश्र है, 
इसप्रकार यदि जीव गुण-ग्रुणीके भेदके विचारमें छग जाय तो उसे 
अपना सम्पूर्ण तत्व एक ही साथ लक्षमें नहीं आा सकता, -यह बात 
सातवीं गाथामे बताई है। 


यहाँ पर भेदहृष्टिके विकार और प्रकारकी भोरसे लक्षकों बदलू- 
कर, गुण-गुणीके भेदका लक्ष गौण करके, रागसे कुछ अछूग होकर, 
निर्मेल क्रभेद्द स्वरूपकी निविकल्प श्रद्धा कराते हैं, संयोगरहित, 
असंयोगीका लक्ष कराते हैं, विकाररहित, अविकारी स्वरूपको बताते 
हैं, भेदहष्टिरहित, अखण्ड निर्मेल वस्तुको बताते हैं। यदि रागी जीव 
गुण-गुणीके भेदके विचारमें अटक जाय, तो उसके छहक्षत्रे यह नहीं 
आ सकता कि शगरहित, भेदरहित, वीतराग अभेदस्वरूप क्या है.। 

प्रदन:---तव क्‍या हमें घर छोड़कर निकरू भागना चाहिये ? 

उत्तर:--जिस अज्ञानसे छूटता है उसका तो भान नहीं भौर 
धरसे छूटनेकी बातें करता है यह विपरीतदृष्टि है, महामिथ्यात्व है। 
जिसकी बुद्धिमे यह बात है कि मैं संयोगी पदार्थंकों छोड़ हूँ या अमुक 
ब्रस्तुका त्याग कर दू, तो अन्तरंगम निवुत्ति आ जायगी यह निमित्ता- 
धघीनदृष्टि मिथ्यात्त-दल्य है । परके लक्षसे यदि कदाचित्‌ कषाय 
मन्द हो जाय तो पुण्य हो सकता है, किन्तु अनादिकालीन भूल दूर नहीं 
हो सकती । जो यह मानता है कि यदि संयोगसे दूर हो जाऊं तो ग्रुण 
उत्पन्न हो जायेंगे, उसे अपनेमें जो अनन्तगुण भरे हुए हैं उनकी श्रद्धा 
नहीं हैं । यह मान्यता मिथ्या है कि संयोगोंके दूर होनेपर गुण होते 
हैं ॥ जो जीव परलक्षसे, परकी अपेक्षासे कुछ करना चाहता है छसे 
'निरावरूम्बी, निरपेक्ष तत्व समझमें नहीं आ सकता । पहले अपनी 
ओर दृष्टि करनी होगी कि मुझमें “अनन्तगुण भरे हुए हैं, मैं अखण्ड, 
निरपेक्ष, निर्मल हैँ ।' ऐसे श्ञायकके लक्षसे पराश्रयकी दृष्टि बदल 
जाती है । संयोगने मेरे गुणको रोक रक्खा है, इसलिये संयोगको 
छोड़ दूँ तो मेरा गुण प्रगट हो जायगा, -इसप्रकार मानना सो तीत्र 
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मिथ्यात्व है । शुभ-अशुभभाव जो कि विकार है वह मुझे गुण करता 
है, इसप्रकार वह विकार और गुणको एक मानता है | तू निविकार 
हैं, तूने अपने परम माहात्म्यकी बातकों कभी नहीं सुना, अन्तरंगसे 
तुझे महिमाका कभी उद्भव नहीं हुआ । वीतराग सर्वज्ञ प्रभूने तेरी 
अनन्त महिमा गाई है, परन्तु तूने उसे अन्तरंगसे परमार्थतः कभी 
नहीं सुना । 

समयसारकी छठट्ठी-सातवीं कौर आठवीं गाथायें आत्मघर्म- 
रूपी वृक्षकी जड़ें हैं। जिसने यह माना है कि आत्मा परवस्तुको 
ग्रहण कर सकता हैँ अथवा छोड सकता है उसने परको और अपनेको 
एक माना है । परवस्तु मेरे आधोन नहीं है, उसका स्वामित्व मेरे नहीं 
है, विकार भी मेरा स्वरूप नहीं है, इसप्रकार एकके बाद दूसरे ग्रुणके 
भिदका विचार करे तो भी अभेदकी श्रद्धा प्रगभ नहीं हो सकती ॥ 
इसलिये अभेद-निर्मेलकी श्रद्धा करना ही सम्यग्दर्शन है । जहाँ सम्य- 
इशंनरूपी बीज नहीं है वहाँ ब्रतल्‍ूपी वृक्ष कहाँसे उग सकता है ? समझे 
बिना व्रत और तप बालतब्रत और वालतप हैं । देह, मन, वाणीकी प्रवृत्ति 
आात्माके लिए छाभ या हानिकारक नहीं हैं । रागुकी प्रवृत्ति आत्मा- 
के लिए लाभकारक नहीं परन्तु हानिकारक हैं| आत्मा जब अन्तरंग- 
दृष्टिकी प्रतीतिको प्राप्त होता है तब “मैं रागका नाशक हूँ हे इस-« 
प्रकारकी प्रतीतिके वलसे परवस्तुका राग छूट जाता है। रागके 
छूट जानेपर परवस्तु अपने निजके कारण छूट जाती है। मैं परवस्तु- 
का त्याग कर सकता हूँ इसप्रकार परके स्वामित्वकी मान्यता अनन्‍्त- 
संसारका मूछ हैं| त्याग सहज है, स्वभावमें हठाग्रह नहीं होता, 
छोग तत्वको नहीं समझे इसलिये तत्व दूसरा नहीं हो सकता, वह 
जैसाका तेसा बना रहता है । 

वस्तुके सहजस्वभावकी पहचानसे निजमसें स्थिरता बढ़ती 
है और रागका अभाव होता है । अभेदहृष्टिसे, अखण्ड स्वभावको लक्षु- 
मैंनलेंकिन्त गुण-गुणी भेदको लक्षम लें तो हृष्टिमें राग रहता हूँ 
क्षोर इसीलिए सम्यग्दशेंच नहीं हो सकता । मैं परसे भिन्न हैं, ऐसा 
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विचार करे अथवा “मैं रागको दूय कुूू-मैं रागको दर करू “इस- 
प्रकार कहा करे तो वह भी राग है जहाँ रागको ओर झुकराव होता 
है वहां वीतरागस्वभावका निर्विकल्प लक्ष नहीं होता । किन्तु रागसे 
प्रथक होकर “मैं निर्मेल है” इसप्रकारकी दृष्ठिके बलसे यदि आगे 
बढ़ता चला जाय तो पूर्ण निर्मेछ हो जाता है। अविरोधरूपसे तत्व- 
को जान लेनेके बाद “मैं अखण्ड पूर्ण निर्मेल हैँ” ऐसे स्वलक्षके 
वलसे निविकल्प स्वरूपस्थिरता (चारित्रकी मनिर्मेलता) सहज प्रगट 
हो जाती हैं। अखण्डद्ृष्टिका बल अल्पकालमेंँ मोक्षको प्राप्त करा 
देता है । रागको दूर करनेका विचार नास्तिपक्षकी बोर झुकाव 
है | यदि शुद्धवष्टिसहित रागकों दूर करनेका विचार हो तो भेद- 
दृष्टि होनेसे शुभभाव होता है, किन्तु रागका अभाव नहीं होता ॥ 

यहाँ तो पहले ही शुद्ध अखण्डकी हृष्टि करनेकों कहा हैं, 
उसमें शुभ करनेकी तो कोई बात ही नहीं है, किन्तु आन्तरिक 
स्थिरतारूप चारित्रकों भी गौण कर दिया हैँ | हृष्टिमें निरावल्‍रूम्बी 
अभेदभावको लक्षमें लेनेके बाद उसीके बलरूसे निरालम्ब्ी निर्मेल 
चारित्र प्रगट होता है । या 

प्रशन:--क्या यह ठीक है कि पहले सराग चारित्र और उसके 
बाद उससे वीतराग चारिन्न होता है ? 

उत्तरः--नहीं, राग तो विकार है, उससे चारित्रको कोई 
सहायता नहीं मिलतो.। चारित्र तो अकषायस्वरूप है अकषायहष्टिके 
खुलने पर जो ब्रत आदिका शुभराग रहता है उसे उपचारसे व्यव- 
हार चारित्र कहा जाता है, तथापि जो यह मानता है कि शुभभावका 
करनेवाला मैं हूँ और वह मेरा कार्य है, वह धर्मंको अविकारी बीत- 
रागरूप नहीं मानता, और अपनेको अविकारी नहीं मानता इसलिये 

वह दृष्टि भिथ्या है । चारित्र आत्माका वीतरागभाव है, और ब्रता- 

दिका शुभराग विकारी वन्धनभाव है, चारित्र नहीं हे । 

आत्मा तो सदा अरूपी ज्ञाता है, जातास्वरूप है, उसमें पर- 
का लेना-देना कुछ वहीं है । मैं इसे दूर कर दूं, इसे छोड़ दूं, इसे 
३३ 


- ३५० ] ['समयसार प्रवचन : पहला भाग 


रख छोड़ूं-इत्यादि शुभाशुभभाव कषाय हैं, इसलिए वे ब्रात्मगुणरोधक्‌ . 
हैं। चारित्र तो अकषायहृष्टिके बलसे प्रगट होता है । 'मैं अखण्ड हूँ, 
जिर्मल है” ऐसे विकल्प, हृष्टिके विषयर्स लगनेके लिये और पृर्णस्थिर 
होनेसे पूर्व आते तो हैं किन्तु वे स्थिरतामें सहायक नहीं होते । निर्मण 
अभेदहृष्टिके बलसे बीतरागता होती है, किन्तु "मैं पूर्ण हुं! ऐसे 
विकल्पसे चारित्र प्रगट नहीं होता भौर शुद्धदृष्टि भी नहीं खुलती । 
अभेद निर्मेलके आश्रयसे वर्तमान पर्याय निर्मल होकर सामान्यमें 
मिछ जाती हैँ, इसलिये भेदह्ृष्टिको गौण करनेको कहा है । 
प्रदन:-हे प्रभु! जब आपने भेदरूप व्यवहारको बिलकुल 
गण कर दिया तो फिर एकमात्र परमरा्थका ही “उपदेश देना था, 
व्यवहारके उपदेशकी क्या आवश्यकता थी ? हे 
इसका उत्तर आठवीं गाथामें देते हुए कहा है कि:-- 
जह णवि सबकम्रणज्जो अणज्जमास विणा उ गाहेउ | 
तह ववहारेण विणा परमत्युवए्सणमसकर्क | < १ 
यथा नापि शक्योअ्नायोंब्नायभाषां बिना तु आइयितुस । 
तथा वज्यवहारेण वित्रा परमार्थोपदेशनमशवयसू ॥ < ॥ 
नया हबेंहर्थ :--जैसे अनाये ( स्लेच्छ ) मनुष्यको बनायें भाषाके 
बिना किसी भी वस्तुका स्वरूप ग्रहण करानेके लिये कोई समर्थ नहीं 
हि उलीपकार- व्ययासक बिना पर जज नम परमार्थका उपदेश करनेंको कोई 
'समर्थ नहीं नहीं है । क्र 
यहां शिष्यने ( परमार्थसे ही लाभ होता -है इतना समझ- 
कर ) प्रइन किया है, जिसका उत्तर यह है-जंसे अनाथ ( म्लेच्छ ) 
मनुष्यको अनायें भाषाके बिना किसी भी वस्तुका स्वरूप समझाना 
शक्‍्य नहीं हे, उसीप्रकार व्यवहारके बिना ( समझानेके लिये भेंद- 
कथनरूप उपदेशके बिना ) परमार्थकों कोई समझ नहीं सकता । 
जेसे कोई अंग्रेजी भाषा ही समझता हो तो यदि उसे उसकी भाषामें 
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कहो तभी वह समझता है, इसोप्रकार अनायेको अर्थात्‌ परमार्थंसे 
अनभिज्न व्यवहारी पुरुषको व्यवहारसे गुण-गुणीका भेद बतछाकर 
समझाया जाता है । 

जसे किसी स्लेच्छसे कोई ब्राह्मण 'स्वस्ति' शब्द कहे तो वह 
म्लेच्छ शब्दके वाच्य-वाचक सम्बन्धके ज्ञानसे रहित होनेसे कुछ 
भी न समझकर ब्राह्मणके सामने मेंढ़ की भांति आँखें फाडकर टुकुर- 
मुकुर देखता ही रहता है ( मेंढ़े की भांतिका अर्थ अनुसरण करनेकी 
सरलता है । इतना ही लेना चाहिये ) 'स्वस्ति” क्या कहता हैं यह 
समझनेका आदर है, जिज्ञासा है, आलूस्य नहीं है; भाँखें बन्द करके 
नहीं सुनता, किन्तु समझनेकी पूर्ण तेयारी-पात्रता है। अन्धश्रद्धा वाले 
और सत्य समझनेकी अपेक्षासे रहित श्रोता नहीं हो सकता, यह ऊपर- 
के कथनसे समझना चाहिये । 

वह म्लेच्छ 'स्वस्ति' का अर्थ समझनेके लिये ब्राह्मणके 
सामने टकटकी लगाकर देखता ही रहता है, वाह्मम्रें मन॒की दूसरी 
ओर नहीं दौड़ता ! किन्तु मनको स्थिर रखकर भीतरसे 'स्व॒स्ति'- 
को समझनेकी जिज्ञासा है, लापरवाह नहीं है, निरुत्साह नहीं है-। जैसे 
मेंढ्को अनुसरण करनेकी आदत होंती [है, उसोप्रकार ब्राह्मण क्या 
कहता है यह समझनेका स्लेच्क्षका भला भाव है, इसलिए आँखें 
फाड़कर ( प्रेमसे आँखें खुली रखकर ) ब्राह्मणके सामने वह टकटकी 
लगाकर देखता ही रहता है। उसके अन्तरंगर्मं एक ही जाकांक्षा है कि 
ब्राह्मण जो कहता है उसका अर्थ धीरजसे समझलू; छौकिकर्मे भी 
इतनी विनय है। 

जैसे प्रधानमंत्री, राजा और प्रजाके बीचमें मेल कराने 
वाला है उसीप्रकार गणघरदेव, तीर्थंकर भगवान और श्रोताओंके बीच 
संधि कराने वाले धर्ममंत्री हैं। वे तो सबको हित ही सुनाते हैं (किसी 
को तीर्थंकर भगवानका सीधा वचन भी सुननेको मिछता है।) इसी- 
प्रकार दोनोंकी ( ब्राह्मण और म्लेच्छकी ) भाषाका जाननेवाला 
अन्य कोई तीसरा पुरुष अथवा वही ब्राह्मण म्लेच्छको 'स्वस्ति_ का 
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अर्थ उसकी स्लेच्छ भापामें समझाता है कि स्वस्ति' शब्दका बर्थ 
यह हैं कि तेरा अविचाशी कल्याण हो.। 
व्यवहारके उपदेशमें भी सुन-अस्ति' का लक्ष करने वालेका 
भविनाशी कल्याण हो ऐसा भाशीर्वाद है। 'तेरी पविश्रस्वरूष लक्ष्मी 
प्रगट हो' ऐसा उस जआश्यीर्वादका भावार्थ है । 
स्वस्ति_ घब्दका ऐसा बपूर्व बर्थ सुनते ही ( वह पाच था 
इसलिये ) बत्यन्त आनन्दमय आाँसुओोंसे उसके नेत्र भर बाते हैं । यदि 
हम हे प्रगट व करें तो उसे समझानेकी उमंग न हो, ऐसी उसमें 
कृत्रिमता नहीं हू । दिन्तु यहां म्लेच्छके तो “ अहो ! तुम्हारा ऐसा 
कहना है” ऐसे जपूर्व आदरके साथ हपश्चुजोंसे नेत्र भर जाते हैं । 
ऐसा यह म्लेच्छ स्वस्तिका अथ समझ जाता है। इसी प्रकार व्यवहारी 
मनुष्य भी वाणीके व्यवहारसे प्रमार्थकों कैसे समज्न लेते हैं यह 
भागे कहेंगे । 
जव कोई मनुष्य म्लेच्छको म्ल्च्छकी भाषामें “स्वस्त्रि 
अर्थात्‌ तेरा बविनाज्ञी कल्याण हो” ऐसा बर्थ चुनाये तब म्लेच्छ 
'स्वस्ति' शब्दका अर्थ जैसा कहा वेसा समझ जाता हैं। अब उसपर- 
से यह सिद्धान्त घटित होता है कि:-- ध 
जिस जीवने, सर्वज्ञ भगवानने जेंसा आत्मा कहा है उसी- 
प्रकार बात्माको कभी नहीं जाना, ऐसे व्यवहारी पुरुष को “बात्मा” 
शब्द कहने पर जंसा “आत्मा” शब्दका बर्थ है उस अर्थके ज्ञानसे 
रहित होनेसे, कुछ भी न समझ्नकर मेंढ़ की भाँति आंखें फाड़कर 
टकटकी लूगाकर देखता ही रहता है । 
घमंके नाम पर पृण्यमें राजी हुआ, पैसा इत्यादि बाह्य 
अनुकूलताप्"ें लोछपी बना, जाप जंदनेकी कहें तो वंचन्चा करता हूँ । 
'( नमो अंरिहन्ताणं| का जाप जफनेसे पैसा नहीं मिल जाता, किन्तु 
घनकी तृप्णा हुई सो पाप है ) छाय घर्के फलमें संघोग चाहते हैं, 
उनके पृण्यवंधकी मिठास हुं? जो परुंस सुख चाहता हैं वह अपनेको 
निःसत्व मानता है, इसलिये पराधीनताका आदर करता है। हम तो 
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क्रिया करते हैं, मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति करते हैं, देहको कुछ क्रिया 
क्रें चलें बोलें उसे ही वे आत्मा मानते हैं किन्तु देहादि हलन-चलन 
करता है, स्थिर रहता है, बोलता है, या खाता है, यह समस्त क्रिया 
जड़ करता है । भीतर पुण्य-पापका संवेदन होता है उस क्षणिक 
विकाररूप भी आत्मा नहीं है। वीतरागने जैसा आत्माका स्वरूप 
कहा है वेसा छोग नहीं समझे | आत्माके धर्मेमें उपाधिका नाश है, 
आत्माका भान होने पर जीव वतंमानमें पूर्णशान्ति और भविष्यमें। 
भी निराकुल पूर्णशान्ति प्राप्त करता है। आत्मा अखण्ड, ज्ञायक है, 
पूर्ण आनन्दघन है, परसे भिन्न है-ऐसी जिसे खबर नहीं है वह व्यव- 
हारी पुरुष है; उसे “आत्मा! ऐसा शब्द कहने पर उसके अर्थके ज्ञानसे 
अनभिज्ञ होनेसे वह मेंढ़े की तरह आँखें फाडकर “आत्त्मा' शब्द कहने 
वाले ज्ञानीके सामने टुकुरमुकुर देखता ही रहता है । ज्ञानी क्य? 
कहता है, वही उसे समझना है, अभी कुछ भी अर्थ समझा नहीं है, 
इसलिये समझनेके लिये ज्ञानीके सामने आँखें फाडकर टकटकी लगा- 
कर देखता ही रहता है, समझनेकी तैयारी है,"न समझनेका आलस्य 
नहीं है । इसमें प्रारंभमें तत्व सुनने वाला जिज्ञासु कंसा होना चाहिये 
यह भी आगया । तत्वश्रवणसे जागृति और समभनेकी उमंग तथा 
पात्रता चाहिये । 

“आत्मा अभेद है, सिद्ध भगवानकी तरह पूर्ण है, उसमें 
पुण्य-पापका विकार नहीं है, वह परका कर्ता नहीं है,” इसप्रकार 
जव ज्ञानी कहता है तब व्यवहारी पुरुष उसका मतलब समझ लेना 
चाहता है । किन्तु यह बकवाद कर रहा है, हम समझ सके इस 
तरह कहता नहीं इसप्रकार जो वक्ताका दोष निकाला करे वह 
पात्र नहीं है, सत्य समझनेके योग्य नहीं है। यहाँ टकटकी लूगाकर 
देखता ही रहता है, उसमें आल्स्य नहीं है, किन्तु क्या कहता है 
यह समझनेका आदर है । मुझे 'आात्मा' कहनेमें उसकी भूल है, यह 
न मानकर मुझे समभमें नहीं आता यह मेरा दोष है, ऐसा मानना 
चाहिये । जिसे निजको समझनेकी रुचि नहीं है वह “इसे समझाना 
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नहीं आता” इसप्रकार दूसरेका दोष निकालता है उसे समझनेका 
अवकाश नहीं है । 
ह मुझमें समझनेकी घीरज एवं विनय होना चाहिये, मैं 
' समझ नहीं सकता यह मेरी ही त्रूटि है, मैं समझनेकी तैयारी करू 
| तो अवश्य समझ सकता हैँ, इसप्रकार पूर्णकों समझनेकी पूर्ण ताकत 
रखकर तैयार हो, ऐसा योग्य सुनने वाला होना चाहिये । 

अपने आप कोई शासत्र पढ़कर चाहे जहाँसे भात्मज्ञान प्राप्त 
नहीं कर सकता, किन्तु साक्षात्‌॒ ज्ञानीकी वाणीसे “आत्मा का अर्थ 
समझना चाहिये । कानसे शब्द तो सुना किन्तु समझा नहीं; स्वयं 
ज्ञानकी प्रकाशता है, उसमें पात्रता चाहिये । पहले “सत् क्‍या है, यह 
समझनेकी जिज्ञासा होनी चाहिये । जिसकी कषाय मंद हुईं है, वह 
दूसरेको दोष देनेके लिये नहीं रुकता किल्तु म्लेच्छकी तरह (म्लेच्छ- 
के पात्रता थी ) अपनेमें दोष है, ऐसा मानकर समझनेके लिये सरल 
हुआ है । परमार्थतत्व क्या है यह सुननेका बहुत प्रेम है,, “यह क्या 
कहना चाहते हैं” यह ,समूझनेके लिये जो आँखें फाडकर घैयेसे देखने- 
के लिये खड़ा रहता है वह जीव योग्य है ऐसा जानना चाहिये । 

'टकटकी लगाकर देखता ही रहता है इसमें एक ही भाव 
रखता है, देहकी अनुकूलताके, संसारकी ओरके भाव इत्यादि दूसरे 
विचारोंको नहीं आने देता । स्वयं कुछ अपनी ओर झुकाव करनेके 
लिये कषाय मंद करता है, दूसरेको दोष नहीं देना चाहता । 

स्वयं समझनेका इच्छुक होकर एकटक देखता ही रहता 


है । इसमें प्रथम देशनालब्धि होने पर पाँचों छब्धियोंका मेल बताते 


१-क्षयोपशमलब्धि।--भाँखें फाडकर देखता ही रहता है यह 
ज्ञानका विकासरूप क्षयोपशस रूब्धि है; इसमें हिंत स्वरूप क्या है, 
यह समझनेकी शक्ति वत्ताई है । 

२-व्शुद्धिलव्धिः--कंष।य मंद करनेके बाद तत्वका विचार 
करनेकी पात्रता आती है ॥ 
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३-देशनालब्धि:--पम्पूर्णं बात्मा कैसा है यह सुना सो 
देख़नालब्धि: है । 

४-प्रायोग्यड॒विघ:--एकटक देखता ही रहता है, इसमें तत्व 
चुननेमें एकाग्न होने प्र कमेंको स्थिति और रस कंम करता है । 

५-क्रगुलद्धि:--इस अन्तरपरिणामकी शुद्धतासे स्वको 
ओर ढलता हुआ भाव है । यह लब्धि चस्यर्दर्शन होनेके पूर्व 
होती है । 

जो जिज्ञासु है वह बाँखें फाड़कर एकटक देखता हो रहता 
है उसमें सिफे उसके ऐसे भाव नहीं होते कि वह मात्र आत्माकी 
ही बात करता है । उससे नीचेकी बात क्‍यों नहीं करता । 

किसीको ऐसा लगता है कि यह तो आत्माकी ही धुन लगाई 
है, समाजका कुछ करना चाहिये, किसीको सहायता पहुँचाना चाहिये, 
दूसरा कुछ करना चाहिये, ऐसा कुछ कहते ही नहीं हैं; कितु ऐसा तो 
जनादिकालसे सुनकर परमें कतंत्व मानकर जीव परिभ्रमण करता 
है । आत्माको झूलकर दूसरा लव छनन्‍्तवार कर चुका, फिर भो अमो 
भवसे विश्वाम नहीं, इसलिये उसे तत्वकी वातका बालस्य बाता 
है। पात्र जीव तो एक आत्माकी समझनेके लिये एकटक देखता ही 
रहता है, दूसरा भाव नहीं आने देता । 

जो व्यवहारी पुरुष शासखीय भाषा-आध्यात्मिक परिभाषा 
नहीं समझता उसे भेद करके समझाते हैं। जिस अनायेको आयेभाषा- 
मे समझमें नहीं जाता उसे अनायेकी भाषामें कहना पड़ता है । 
आत्मा अखण्ड निर्मल हैं यह आयेभाषा है, इसमें कुछ नहीं समझता 
वह बाँखें फाड़कर एकटक देखता है, इससे यह सूचित होता “है कि उसे 
समझने उमंग है । 'जवतक आत्माको न समझ लू, तबतक दूसरा 
कुछ न बाने दूँगा, इसश्रकार समझनेके विचारमें क्रोधादि-कपाय मंद 
की है और बअद्युभकों आने नहीं देता । 

श्रोता स्वयं ऐसी आज्ञा नहीं करता कि इसप्रकार कही कि 
जो हमें जल्दी समझमें जआाजाय और हृदयरमें जम जाय; कितु विनयसे 
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धैयेपू्वेक समझनेकी जिज्ञासा प्रगट करता है । और जीव ऐसा होता 
हैं तब उपदेशक भो विचार करता है कि यह इतनी चिनयके साथ कह 
रहा है इसलिये इसके सच्ची जिन्नासा है, 'पह इस भावसे नहीं समझता 
तो दूसरे भावसे समझेगा' इसप्रकार दूसरे भावके द्वारा समझनेकी 
भावना उत्पन्न हुये बिना नहीं रहती । उन दोनोंके बीच ऐसा मेल 
बैठ जाता है । किन्तु यदि सुनने वाला कहे कि हम समझ सकें ऐसा 
कहो तो समझना कि वह योग्य नहीं है । 

जो जआात्माको नहीं जानता ऐसे मिथ्याहटिको सम्यग्दशन 
प्राप्त करनेके लिये समयसारका उपदेश है । अनादिकालकी भूख 
मिठानी हो तो यही समझने योग्य है। श्रीकुन्दाकुन्दाचा्य त्रिलोकीनाथ 
तीर्थकरदेवके मुखकमलसे निकला हुआ और उनके द्वारा ग्रहीत तत्व 
कहते हैं । 

'मुझे समझना है” ऐसा कहने वाले जीवमें सरलता विनय 
और समझनेकी आकांक्षा है, ऐसे जीवको जब श्रात्माका स्वरूप 
समझना है तब व्यवहार-परमार्थमार्ग पर सम्यग्शानरूपी महारथकों 
चलाने वाले सारथोकी तरह अन्य कोई आचारये अथवा उपदेशक स्वय॑ 
ही व्यवहारमागभे विकल्पसहित छठट्ठ ग्रुणस्थानमें रहकर परमार्थका 
लक्ष करानेके लिये व्यवहारसे कहते हैं कि पृण्य-पाप रहितु निर्मेल 
दृ्शन,. शान, चारित्रकों नित्य प्राप्त हो वह “आत्मा है। ऐसा आत्मा 
शब्दका अर्थ आचाये समभाते हैं तब तत्क्षण ही उत्पन्न होनेवाले 
अत्यन्त आनन्दसे जिसके हृदयमें सुन्दर वोधजूपों तरंग ( ज्ञानतरंग ) 
उछलती है, ऐसा वह॒व्यवहारी पुरुष, आत्मा शब्दका अर्थ अच्छी 
तरह समझ जाता है। | 

आचाये सम्यग्ज्ञानरूपी महारथकों चलाने वाले महासारथीके 
सहश हैं, ऐसे सारथीके रथमें जो बेठता है उसे सारथी ले जाता हैं। 
जो ज्ञानीके पास सतुको समझनेके लिये बैठा है मानों वह ज्ञानीके 


साथ ज्ञायकस्वरूपके रथमें बेठा हे वास्तवमे व जो गम वे जा “युणस्थान 
प्ले अथवा व्यवहार-परमार्थरूपी मार्गमें प्रवर्तन जो मु र-परमाथुरुपी मार्गमें प्रव॒त नि हे,वेज 
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कहना चाहते हैं उस भाव्कों समभनेके लिये जो बेठा है मानों वह 
उनके साथ ही बंठा है। 
हेकजादा। ज्ञानीकी हृष्टि झुख॒ण्ड पर है, वे व्यवहास्से भेद करके 
समझाते हैं। समझनेवाला स्वयं ज्ञानीका कहा हुआ समझना चाहता 
है, अपनी कल्पना बीचमें नहीं लाता, वह पात्र जीव ' झात्माको 
भगवानने ऐसा कहा है इसप्रकार भेद करके कथन करने पर जल्दी ही 
परमार्थ अभेदस्वरूपकी समझ लेता है! 
साक्षात्‌ सर्वज्ञ भगवानसे सुनकर गणधरदेव जगत्‌को सुनाते 
हैं। कोई जीव तीर्थंकर भगवानसे सीधा सुनता है। यहाँ उपदेश देने* 
वाला स्वयं व्यवहारमार्गमें रहकर अर्थात्‌ व्यवहारभे आकर समझाने- 
के लिये विकल्प द्वारा भेद करके कहता है, क्योंकि वह स्वयं केवली नहीं 
है, किन्तू छद्मस्थ है; फिर भी वह मात्र व्यवहारमें द्वी रत नहीं है, कितु_ 


रमाथंके अभेद अनुभव वाला है। सातवें गुणस्थानमें निविकल्पताके 
छूटनें पर उसे जरा विकल्पमें आना पड़ता है। वे कहते हैं कि जो 
दर्शन-ज्ञान-चारिन्रको नित्यप्राप्त है वह आत्मा है ८ 
पुत्रका, क्लीका विश्वास जम गया है इसछियें अज्ञानी यह 
कल्पना किया करता है कि उनसे यह होगा और वह होगा, कितु अनु- 
कूल होना तो पृण्याघधीन है, यदि अपना पुण्य खतम हो जाय तो कोई 
अनुकूलता नहीं दे सकता। अपनी मान्यताके अनुसार कुछ नहीं होता 
फिर भी परमें विश्वास करता है। ज्ञानी कहते हैं कि परमें विश्वास 
करता है उसके बदले तेरेमें-निजमें विष्वास कर। मैं विकारी नहीं 
है, पुण्य-पाप नहीं हैँ, देह-मन-वाणीकी प्रवृत्तिक आधीन नहीं 
हैँ, ऐसा अखण्डानन्द आत्मा नित्य अपनी श्रद्धाको प्राप्त है, क्षणिक 
परसंयोगमें जो विश्वास है उसे तू सदैव प्राप्त नहीं है, क्योंकि आत्मा 
नित्य हैं, असंयोगी है और संयोग क्षणिक है, असंयोगीकों कोई पर- 
वस्तु शरणभूत नहीं होती । 
| परमे अनादिसे विश्वास किया है। अब परसे भिन्‍न अवि- 
कारी पूर्णकी श्रद्धा कर, पहुसे पृथक्त्वका ज्ञान कर तथा परके आश्रयसे 
रहित-शगरहित स्व स्थिरता कुर। स्वाश्वित दर्शंन-ज्ञान-चा रित्र- 
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को जो सदा पाया हुआ है वह बात्मा है, ऐसा सात्र उपदेश करनेके 
लिये गुण-गुणीका भेद डाछा सो व्यवहार है। इसप्रकार जैसा आत्मा 


शब्दका अर्थ है वैसा समझाते हैं। उसे समझकर ही पात्र जीवके 
अन्तरंगसे बहुमान आता है। कथनमें भेद होता हैं किन्तु जब वह 
अभेदको पकड़ लेता है तव .ग्रुरु-शिष्य दोनोंका अन्तिप्राय एकसा हो 
जाता है | 

“आत्मा पुण्य-पाप, राम-द्वे पको प्राप्त हैं, परमाणु, देह 
इत्यादिकी क्रियाको प्राप्त है, शरीर, कुटुम्ब, समाज इत्यादिके कर्तेव्य- 
को प्राप्त है” ऐसा बात्माकों नहीं कहा, किन्तु आत्मा तो परसे प्रथक 
स्वर्मे एकरूप ज्ञायक ही कह्य गया है। उसका लक्ष करने पर निर्मल 
पर्याय प्रगट होती हैं। दर्शन, ज्ञान, चारित्र अखण्ड ज्ञायकके लक्षसे 
प्राप्त होता है। 

यदि यह वात जल्दी समझमें वे आये तो उसका आलस्य 
नहीं आना चाहिये। नाटक देखनेका प्रेम हो तो उसे वारवार देखता 
है, नाच, मूजरासे प्रेम हो तो उसे बारवार देखते-सुननेके लिये 
वृंशसोर ” करता है। जिसकी जिसे प्रीति है उसे वह किसी भी मुल्य 
पर वारवार देखना चाहता हैं। वहाँ एककी एक वात वारवार परि- 
चयमें लेने पर आलस्य नहीं आता, किन्तु उसको चाह करता है। परंतु 
जो पात्र जीव होता है वह उससे पछूटकर-सीघा होकर भगवान 
आत्माकी प्रत्येक वात बनेंक तरहसे चुनता है, वारवार सुनता है और 
वरावर समझनेका प्रयत्न करता हैं। अनन्त जन्म-मरणके चक्करकों 
दूर करनेके लिये सच्ची समझके वतिरिक्त दूसरा कोई उपाय नहीं है। 
उसे समझनेका बआालूस्य नहीं होता किंतु खूब आचन्द होता है। नये 
नैये न्‍्याय सुनकर विशेष हृढ़ता करके अन्तरमें उछल-उछलकर 
उसका ही माहात्म्य गाया करता है। 
- जेसे माता-पिता किसी बातमें हर्ष करते हों तो पासमें बैठा 
हुआ छोटा बारूक भी उनकी वातकों बिना समझे ही हँसता है, उसी- 
जुकार भात्माकी बात सुनकर उसके लाक्षयकों समसे विनो जो 
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देखादेखीसे हर्ष करता है वह भी वालक जंपा ही है | तत्वज्ञानका 
विरोध करनेवाला उसके अपने भावका ही विरोध करता है। 

यहाँ तो ऐसे योग्य जीव लिये हैं कि जो आात्माकी बात 
अयुर्व उमंगले बराबर सुनें और समझकर तुरंत हो आनन्द आप्त करें, 
जो विलम्ब करते हैं उन्हें यहाँ नहीं लिया है । 

आचाये ऐसा कहते हैं कि सुननेवालेको उस्तो समय स्वतंत्र 
सुखका भाव हो। दहांव-ज्ञान-चारित्रकों जो नित्यप्राप्त है ऐसे 
मात्माकोी उसमें प्राप्तको प्राप्ति है, बाहरसे कुछ प्राप्त नहीं 
करना है । 

सांपरारिक वातोंमें कसा खुश होता है ! जब पांच. छाखकी 
लोटरो पक जाती है तब वह ऐसी सुहाती हे कि उसीकी महिमा ग्राया 
करता है और कहता है कि आज मिष्टान्न उड़ने दो | इसप्रकार बाह्य- 
में अपने हर्षको व्यक्त किया करता हैँ । लड़का मेट्रिककी परीक्षा 
पास होजाय तो उसमें हर्ष करता है, कितु यह तो दुनियामें परिभ्रमण 
करनेकी वातका हष॑ है जो कि नाशवान-शक्षणिक है। 

आत्माकी अचित्य महिम्रा सुनकर उसके वहुमानस उछल मा कर उसके वहमानसे उछछ 
पड़े और कहे कि महो ! अनन्त ज्ञानावन्दरूपी रिद्धि मेरे पास ही है, 
उसमें किसी संयोग, किसी क्षेत्र, किसी काछू अथवा विकारकी कोई 


उपाधि नहीं है। “ मैं पूर्ण अखण्ड अविनाशी हैं, ऐसा सुना और उसका 
ज्ञान किया कि तुरन्त ही अत्यन्त आनन्दस उसका हृदयकमल खिल खिल 
जाता है। आचारये महाराज तत्काल मोक्ष हो ऐसी अनोखी बात कहते 
हैं कि जिसे सुनते ही पान्न जीवके तुरन्त ही सम्यग्दशन होजाता है, 
अपूर्व देशनालब्धिको प्राप्त करने वाद बीचमें कोई अन्तर नहीं रह 
जाता, समझनेके लिये तेयार होकर भाया और समझाने पर न समझे 
ऐसी बात यहाँ नहीं है । 

जैसे शुअ्र मधुर समुद्रकी तरंगें उछलती हैं भौर ज्वारभादा 
आजाता है, इसीप्रकार पहले कुछ नहीं समझता था ओऔड़ उसे समझ्ना 
कि पतक्षण ही निर्मल . सम्यग्शानज्योतिका आवन्द प्रगठ होकर चुंढ़िं 
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प्राप्त करके अल्पकालछमें ही केवलज्ञानका ज्यारभादा आयगा। इस 
प्रकार पूर्ण होनेसे पहले पूर्णको उमंग होती है। 
च्चा तत्त्व समझनेवाला सुनते ही तुरन्त समझ जाता है 

और उसके साथ ही सम्यग्दशंत और आनन्द प्राप्त करता है। नेत्र 
खोलकर देखता ही रहता है अर्थात्‌ उसे पुण्य-पापका अथवा बड़प्पनकी 
कोई पदवी इत्यादि अन्य कुछ नहीं चाहिये। 

'काम एक आत्मार्थका अन्य नहीं मत रोग 

आत्माका निर्मल पूर्णस्वरूप जेसा ज्ञानीसे कहा वेसा ही 
पात्र जीवने समझा, उसमें समझनेकी पात्रता लपनी ही थी। समझते 
ही हृदयमें सुन्दर बोघरूपी तरंगें तत्काल उछलने लगती हैं। उसमें 
ऐसा अर्थ निहित है कि केवलज्ञान प्राप्त करनेमें देर न लगे ऐसी पूर्ण 
धक्तिकी महिमा लक्षमें लेकर निर्मेलताकी वृद्धि प्राप्त करता है । 
उसे यह पूछनेकी जरूरत नहीं रहती कि हमारी समझनेगे कंसे 
आयगा । 

जैसे अनायकी भाषामें अनायेको समझाया जाता है उसी- 
प्रकार व्यवहारसे भेद कश्के व्यवहारीजनको उसकी भाषामें लक्ष 
कराया जाता है। पहले जो कुछ भी नहीं समझता था उसे समझनेका 


यह उपदेश हे। यदि कोई कहे कि समयसारमें तो सातवें गुणस्थान 
वालोंके लिये अथवा केवलिग्रोंके लिए कथन है, तो वहु असत्तु सिद्ध 
होता है । इसप्रकार जगत्‌ स्लेच्छ भाषाके स्थान पर होनेसे और गुण- 
के भेद करके अखण्ड निर्मल आत्माकी पहिचान करानी है इसलिये 
वह व्यवहारत्तय भी स्लेच्छ भाषाके स्थानमें होनेके कारण परमार्थ- 
का कथन करनेवाला होनेसे व्यवहारतय स्थापम करने योग्य हें; 
इसीप्रकार ब्राह्मणको स्लेच्छ नहीं होना चाहिये, इस वचनसे वह 
( व्यवहारतय ) अनुसरण करने योग्य नहीं है । देहकी क्रियासे पुण्यसे 

| विकारसे आत्माको पहिचानना सो तो व्यवहार भी नहीं है । 
यात्मा अननन्‍्तगुणदमा अखण्ड पिंड हैं, उससे गुणक्रे भेदका 
थोड़े सा बिंकल्प करने पर व्यवहार होता है, इस कथनसे जो पूर्णको 
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समझा उसे वृह व्यवहार, प्रमार्थके कहनेमें निमित्त हुआ प्रमार्थके कहनेमें मिमित्त हुआ है। 


जो भाव ज्ञानीकों कहना है वही भाव समझने पर जोर 
दिया है। बाह्यक्रिया, पृषण्य, तथा शुभविकल्पको अवकाश नहीं है । 
समझमें न आये इसलिये उकताना नहीं चाहिये, इसे समझे बिना 
किसीका गरुजारा नहीं है । 

में इसका भला-बुरा कर दूँ, परका ऐसा न होने दूँ, ऐसा 
मानना सो अनन्त स्व-हिंसाका भाव है। मान्यता अन्तर पड़ता है 
किन्‍्तुधवस्तुर्में कुछ फर्क नहीं पड़ता। अनादिकी विपरीत मान्यताको 
सुलटी मान्यताके द्वारा बदछना पड़ता हे । 

श्रद्धाकां विषय सम्पूर्ण ज्ञायक जात्मा है; इसप्रकार पूर्ण 
आत्माको लक्षमें लेना सो परमार्थ है और उसे सम्यग्दरंन, ज्ञान, चारित्र- 
का भेद करके लक्षमे लेना सो व्यवहार है। सम्यग्द्शन निइचयनय- 
का विषय नहीं है, जो निर्मेल, अखण्ड, परमार्थ आत्मा है वह निरचय- 
नयका विषय है। अतः जो सम्यर्दर्शनका विषय है' वह निश्चयनयका 
विषय है। 
छ़्ऋर गुण-ग्रुणीके, भेदका छक्ष छोड़कर अभेद स्वरूपकों खयालमें 
लिना ही प्रमार्थ है। उसमें अभेदकी जो श्रद्धा है वह भी परमार्थ 
नहीं है। वयोंकि वह भी गुणकी एक अवस्था हूं इसलिये व्यवहार है । 
देव, गुरु, शास्त्र इत्यादि भी प्रमार्थके विषय नहीं हैं। /नखशशवे 

देखो भाई ! यह विषय अनादिकालसे जीवोंने न तो सुना 
है और न समझा है; यदि समझलें तो दशा बदल जाय। शरीर मेरा 
है, उसकी क्रिया मैं कर सकता हूं इत्यादि प्रकारकी जो मान्यता है 
वह तो व्यवहार भी नहीं है, वि्तु मात्र अज्ञान ही हैँ । देव, गुरु, 
शासख््रका विचार और नवतत्त्वके भेदसे युक्त श्रद्धा करना सो भी 
शभभाव है, उसका परमाथंमें प्रवेश नहीं है, क्योंकि वह असदुभूत व्यव- 
हार है। सम्यभ्दर्शनने अखण्ड ज्ञायक पूर्ण आत्मा छक्षमें लिया सो 
परमार्थ है, किन्तु लक्ष्यमें लेनेवाला सम्यग्दर्शन परमाथे नहों है, कितु 
व्यवहार- है-पर्याय है, बह निश्चयसे अुभुतार्थ .है क्योकि वह त्रिकाली 
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नहीं है। त्रिकाल रहने वाछा अखण्ड ध्रूव जो सामान्यस्वभाव है सो 
परमार्थ है। भेददृष्टि गोण करने पर भी अभेद समझाने पर बीचमें 
यह व्यवहार जाता ही है, क्योंकि इस भेदके द्वारा समझे बिना अभेद एम ये 
समझमें नहीं भावा । 

भेदके लक्ष्से निर्मेकता अथवा सम्यस्दशन नहीं होता । 
भेदके लक्ष्से (मोक्षमार्गकी पर्यायके रक््यसे ) मोक्षमार्ग प्रगट 
नहीं होता भौर मोक्षमार्गके लक्ष्यसे मोक्ष प्रगट नहीं होता | क्योंकि 
वह हीन अवस्था है और हीन अवस्थाके द्वारा पूर्ण अवस्था-( मोक्ष ) 
प्रगट नहीं होती । 

अवस्था क्षणिक होती है, एक समयमें एक अवस्था प्रगट 
होती है; जब होनता होती है तब पूर्ण अवस्था नहीं होती । अधूरी 
पर्याय कारण और पूर्ण पर्याय कार्य यह परमार्थसे नहीं होता । 
आत्मा निर्मेल अखण्ड परिपूर्ण है, उस पूृर्णंताके बलसे पूर्ण मोक्ष- 
दक्षा प्रगट होती है। वर्तंमानमें भी प्रत्येक समय द्रव्यमें अनन्त अपार 
सामथ्यं विद्यमान है, त्रिकालो अखण्ड आत्मा मनन्‍्त गुण प्राप्त है ही । 
उसमें “ प्राप्त करू ” यह भेद नहीं है, और श्रद्धाके विषयमें भेद 
नहीं है! 

इस जीवमने अनादिसे भेदके ऊपर लक्ष्य किया हैं, भेद- 
हृष्टिका अर्थ है व्यवहारका अवलम्बन | उससे शुभविकल्प होता है 
किन्तु अभेद निर्मेलका रूक्ष्य द्ता | परमार्थ स्वरूपको जान- 
प भेदको भौण करके अखण्ड वस्तुकी महिमा करनेसे, अखण्ड 
निर्मेलके लक्ष्यसे सम्यग्दशेन प्रगट होता हूँ । 

“जो पीला है वह सोना है' यह कहा जाता है, किन्तु मात्र 
पीछा ही सोना नहीं है, लेकिन पीले गुणका भेद करके उस पीछाश- 
के हारा बताया हुआ जो पूर्ण सोचा है, वही सोना है, ऐसा खयालगें 
आता है। इसीप्रकार अखण्ड परमाथथे स्वरूप आत्माको पहचाननेंके 
लिये भेद करके कहना पड़ता है। उस्त भेदका लक्ष्य छोड़कर अभेद 
निर्मंछ पर जो जीव छक्ष्य करता है उसे व्यवहार नि्मित्तरुपसे कहा 
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जाता है। निरचयसे मोक्षमार्गप्ते मोक्ष नहीं होता, अखण्डके आश्य- 
से मोक्षमार्ग और मोक्ष होता है, यह मोक्षमार्ग और मोक्ष भी व्यवहार 
है । मोक्षका अर्थ है पूर्ण अवस्था, उसका कारण मोक्षमार्गकी हीन 
अवस्था नहीं है किन्तु उस पूर्ण पर्यायको प्रयट करनेका कारण 
अखण्ड द्वव्य हो है । 

भेदका आश्रय तो अज्ञानीके अनादिसे था और वह भेदकों 
ही जानता था, उसे इसप्रकार भेदके द्वारा अभेदत्व समझाया; 
इतना व्यवहार वीचमें आता है, किन्तु 'ब्राह्मणको म्लेच्छ नहीं होना 
चाहिये ' अर्थात्‌ व्यवहर्से समझनेके लिये भेद किया है, किन्तु भेद 
ही वस्तु है, ऐसा नहीं समझना चाहिये और समझाने वालेको भी 
विकल्पके भेदमें नहीं पड़ा रहना चाहिये । 

पूर्ण त्रिकालो स्वभावमें कुछ अन्तर नहीं पड़ा किन्तु अपनी 
माती हुई विपरीतहष्टिसि फर्क दिखाई देता है, यदि सत्‌ समागमके 
द्वारा विपरीत॒दृष्टिको बदल डाले तो स्वयं त्रिकाल सर्वेज्ञस्वरूप है। 
उसकी निर्मेठ अवस्थाकौ प्रगट करनेका मार्ग अपूर्व है यदि उसे 
समझना चाहे तो मुश्किल नहीं है। जिसे अपना हित करनेकी इच्छा 
है वह कठिन-कठिन नहीं पुकारता, जिसे समभनेकी रुचि है 'उसे सत्य 
समझानेवाले मिले बिना नहीं रहते, जो अपनेमे तेयारी और सामथ्ये- 
को नहीं देखता वह निमित्तको याद करता है, वास्तवमें तो निमित्त 
उपस्थित होता ही है। न्मित्तकी प्रतीक्षा करनी पड़े ऐसी कुछ पर- 
तन्त्रतवा नहीं है | जो अंकुर बीजमेंसे बढ़नेके लिये प्रस्फुटित हुये हैं 
तो वहाँ वर्षा हुये बिना नहीं रह सकती, उगनेकी शक्ति उसमें थी 
वही प्रगट हुई है, वह पानीसे नहीं आई। यदि पानीके द्वारा उगने 
को दक्ति आती हो तो अकेला पत्थर भी उसके ऊपर पानी पड़नेसे 
उगना चाहिये किन्तु वेसा नहीं होता । इसप्रकार सच्ची जिज्ञासाके आंकूर 
फूटें (पात्रता हो ) और पूर्ण सत्यकी हृष्टिके समझनेकी तंयारी हो 
तो उसे समझानेवाला मिले विना नहीं रहता । बाह्य संयोग पुण्यके 


प्राघीन हैं। पुरुषार्थ कुरनेमेँ परकी प्रतीक्षा नहीं की जातो, परकी 
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अपेक्षासे "रहित अपनी सामर्थ्यक्री तैयारी देखी जाती हैं। 

अखण्ड निर्मेलद्वृष्टि होनेके पहले, विकल्पका व्यवहार नहीं 
छूटता । बभेददृष्टि होते व्यवहार छूट जाता हैं। पहले परसे पृथक 
आत्माको जावना चाहिये, फिर क्षणिक विकारकी ओर नहीं देखना 
चाहिये, निर्मेल पर्यायके विचार नहीं रकतना चाहिये, अभेदद्वष्टिके 
लिये भी गुणके भेद पर लक्ष्य नहीं करना चाहिये, भेदको यौण 
करके अखण्ड पर हृष्टि करनों चाहिये यह सब पहले समझना होगा | 

भावाथे:--छोग शुद्धनयको नहीं जानते क्योंकि शुद्धनयका 
विषय अभेद-एकरूप वस्तु हे । एकरूप निर्मल पूर्णस्वभावकों देखने 
पर वतंमान अवस्थाका विकार गौण होजाता है| संयोग, विकार और 
गुणके भेदके लक्ष्यों गौण करके अखण्ड पूर्ण वस्तुकोी लक्ष्यमे 
लेनेक्ी शुद्ध दृष्टिको अज्ञानी जन नहीं जानते, वे तो भेदके द्वारा 
भेद-विकारको ही जानते हैं। वे मानते हैं कि जो बोलता हैं, चलता 
हैँ सो आत्मा है, जो राग करता हें सो आत्मा है, इसके अतिरिक्त 
अन्य अरूपी आत्मा कंसा होगा यह वे तहीं जानते । 
#तर्टर देहादि परकी क्रिया कोई आत्मा कर नहीं सकता, कितु 
अज्ञानभावसे जीव राग-द्व पका कर्ता होता हैँ, फिर 'भी राग-ह्र प 
नित्य स्वभावरूप नहीं है । अज्ञान और राग्र-द्व प क्षणिक अवस्थामात्र- 
के लिये होनेंसे अविनाशों आत्माके स्वभावके छक्ष्यससे दूर होने 
योग्य हैं । 

लोग जशुद्धनयको ही जानते हैं क्योंकि उसका विषय भेद- 
रूप अनेक प्रकार है, इसल्यि वे व्यवहार द्वारा ही परमार्थको 
समझ सकते हैं, इसलिये व्यवहारकों परमार्थवा कथन करनेवाला 
जानकर उसका उपदेश किया जाता है । यहाँ यह नहीं समझना चाहिये 
कि व्यवहारका अवलम्बन कराते हैं। छोग यह मानते हैं कि यदि 
व्यवहारको प्रवृत्ति आर्थात्‌ वाह्ममें कुछ क्रिया करें तो धर्म हो कितु 
यहू बात गछत है । जब समझनेवाला स्वका अभेद लक्ष्य करके 
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समझे तब भेदरूप व्यवहारको परमार्थ के समझनेमे निमित्त कहा। 
जाता हूँ । 
समझानेके लिये जो भेद किया सो व्यवहार है, वह कहीं 
परमार्थ का सच्चा कारण नहीं है, क्योंकि भेद-अभेदका कारण नहीं 
होता, खण्डदृष्टि अखण्डका कारण नहीं होतो, भेदहृष्टिका विषय राग 
है, और राग विकार है, तथा विकारके द्वारा अविकारी नहीं हुआ 
, जा सकता । 
जहाँ परमार्थके समझनेको तैयारी होती है वहाँ व्यवहार 
होता है भर्थात्‌ अखण्ड निर्मेल परमार्थंकों समझानेमें वह बीचमें 
प्लाता है, इसलिये ऐसा नहीं समझना चाहिये कि व्यवहार आदाश्णीय 
है। यहाँ तो यह समझना चाहिये कि व्यवहारका आउूम्बन छुडाकर 
परमार में पहुँचाना है। 
छट्ठी गाथामें कहा है कि सिर्फ अकेला ज्ञायक आत्मा है, 
उसमें सम्यन्दश न-मिथ्यादर्श न, विरत-अविरत, प्रमत्त-अप्रमत्त, 
घकषाय-अकषाय, बन्ध-मोक्ष ऐसे पर्यायके भेद नहीं हैं। छद्मस्थके 
निर्मल पर्याय पर हृष्टि जाने पर अशद्धता ( विकल्प ) आती है। पर्याय- 
के ( भेदके ) लक्ष्ससे अशुद्धता दूर नहीं होती। 
शर्ल्वी पर्यायके भेद पर लक्ष करना सो अभूतार्थ है, उसके लक्ष्यसे 
विकल्प उत्पन्त होता है। और स्वभाव एकरूप, अखण्ड, निर्मेल, 
श्रुव है। उसके (स्वभावके ) लक्ष्सते दरश्श व-ज्ञान-चारित्रकी निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है। उस निर्मल पर्याय पर लक्ष्य करनेसे अशुद्धता- 
राग होता है इसलिये मिर्मेल अवस्था पर भी गशुद्धताका आरोप कर 
दया है। ; 
(ग्र ल्‍यह्स्ातवीं गाथामे अखण्डस्वभावकों दृष्ठिका एकरूप विषय 
अखण्ड ज्ञायक पूर्णरूप आत्मा बताया हैं, उसमे ग्रुण भेदकों व्यवहार- 
! अभूतार्थ कहा है । वस्तुस्वरूप तो अनन्तगुण मय अखण्ड है, प्रथक्‌ 
तीन गुणरूप नहीं है। आत्मा एक गुण जितना नहीं है, विकारके भेदसे 
इहित एकरूप विषय करना सो ज्ञायक ही है। उ्लत्यप्ल पट 
३८ 
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भाइयों ! यह ऐसी बपूव बातें हैं जिससे अनन्तकालकी माव- 
दरिद्रता दूर हो सकती है। बाह्मसंयोग-वियोग तो पूर्वकर्मके आधीन 
हैं; ऐसे संयोग-वियोग तो अनेक तरहके हुआ करते हैं। संयोग तो 
ऐसे भी होते हैं कि-मुनिको सिह फाडकर खा जाता है, इससे 
आत्माको धया? आत्मा तो सदा ज्ञायकरूप है उसे संयोगके साथ 
कुछ सम्बन्ध नहीं है। सर्वश्षमगवानने आत्माका जेसा परिपूर्ण निर्मेल 
स्वभाव कहा है वेसा इस जीवने न तो कभी सुना है न समझा और न 
डसे जाननेवाले अनुभवी ज्ञानियोंका परिचय भी किया है। यह मनुष्य- 
जन्म और आत्माकी सत््य बात सुननेका अवसर वारंबार नहीं 


मिलता। यदि जन्म-मरणकी भूख मिटाना हो तो अखण्ड ज्ञायक 
आत्माकी बात रसपूर्वक समझती चाहिये । 


जिसमें से समाधानस्वरूप अनन्त सुख है, ऐसे अमृतका कुण्ड 
भगवान आत्मा अज्ञानरूपी आवरणसे आवृत्त होकर देहकी ओटमें 
छिपा हुआ हैं। उसकी स्वाघधीनताकी महिमा सुनकर समझनेकी तीत्न 
जाकांक्षा होनी चाहिए, अनन्त उत्साह जाग्रृत होना चाहिए । 


चेतन्यके अपूर्वे स्वभावकों सुननेमें, समझनेसें कठिनाई 
मानकर उकता मत जाना। सर्वेज्ञके न्‍्यायसे अनेक पहलुभोंसे, जंसा 
है वसा, जो विधि है उस विधिसे और जितना है उतना बराबर 
लक्ष्यमें ले तो कृतकृत्य हो जाय अर्थात्‌ उसे अनन्त सुख मिले । जो 
विपरीत मानता है वह उपाय भी विपरीत ही करता है और उसका 
फल भी विपरीत ही होता है, इसलिये सत्यको जिज्ञासासे समझ 
लेता चाहिए । 


अग्रं£य परमार्थस्वरूप आत्माकों गुणके द्वारा भेद करके पहचानमेंके 
लियें व्यवहार कहा है किन्तु उस भेदमें (भेदका लक्ष्य करने पर 
जो शुभराग आता है उसमें ) अटक जानेके लिए व्यवहार नहीं कहा 
है, किन्तु भेदका लक्ष्य छोड़कर अखण्ड ज्ञायकर्मे एकाग्र लक्ष्य करके 
उसके भीतर स्थिर होनेका उपाग्न ब्तानेके लिए कहा है। 
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वस्तु्में परमार्थले किसी गुणके भेद नहीं हैं, विकल्प नहीं 
है, फिर भी दर्शन-ज्ञान-चारित्र ग्रुणके भेद करके पूर्ण आत्माको 
बताया जाता हैं इतना व्यवहार बीचमें आता है, वह भी आदरणीय 

; नहीं है किन्तु अभेदसे एकाग्र होकर छोड़नेके लिये है। अभेदकी श्रद्धा- 

में व्यवहारको प्रथम छोड़ने योग्य माननेके बाद गुणके द्वारा गुणी- 
का लक्ष्य करनेके विचारू्प जो व्यवहार आता है, ज्ञानी उसका 
ज्ञान करता है। 

आत्मा तो अखंड, अनन्तग्रुणका पिंड है, वही परमाथथे है । 
उसे अनाविकालसे जिसने नहीं समझा उसे “दर्शंन-ज्ञान-चारित्रको 
जो नित्य प्राप्त हो सो आत्मा है इसप्रकार व्यवहारमात्रसे भेद करके 
समझाते हैं। समझानेवाला यदि अभेदरूप परमार्थवों समझे तो 
परमार्थे आधित व्यवहार हुआ कहलायगा । 

ऐसी बात सुनना दुलंभ है। उसे समझनेंका जिसे प्रेम नहीं 
है वह जगत॒के घुरेकों बखेरनेमें उत्साहसे लगा रहता है। जेसे 
सांड विष्टामय घूरेमे मस्तक मारकर उसे छिन्न-भिन्‍न करता रहता 
है उसीप्रकार संसारधतें ममतासे ओहो हो ! हम तो बहुत बड़े हो 
गये हैं; इसप्रकार पुण्य प्रतिष्ठा श्ादिसे बड़प्पन मानता है, उसमें अपना 
सयान बताता है, किन्तु अभेद ग्रुणीका लक्ष्य कैसे हो यह नहीं 
समझना चाहता । 

शिष्य प्रदइन करता है कि गुणके भेदको बतानेवाला न्यवहार 
परमार्थ स्वरूपसे अखण्ड वस्तुको कहने वाला कंसे हैं? उसका 
उत्तर ९ वीं और १० वीं गाथा इसप्रकार दिया हैं+-- 


जो हि सुणणहिगच्छ अप्याणमिणं तु केवर्ल॑ सुद्ध । 
तंसुयकेवलिमिसिणो भर्णति छोयप्पईबयरा ॥ ९ ॥ 
जो सुयणाणं सब्ब॑ जाणइ सुयकेवलि तमाहु जिणा। 
णाणं अप्पा सब्ब॑ जल्मा सुयकेवछी तहा ॥ १०॥ 
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यो हि श्रुतेनाभिगच्छति आत्मानसमिम तु केवर्ल शुद्धम्‌ । 
तूँ अश्रतकेवलिनमषयो भणंति छोकप्रदीपकरा। ॥ ९ ॥ 
यः अतज्ञान सव॑ जानाति श्रुतकेवलढिन तमाहु्निनाः । 
ज्ञानमात्या सब यस्याच्छुतकेवली तस्मात्‌ ॥ १० ॥ 
भर्थ:--जों जीव निदचयसे श्रुतज्ञानके द्वारा इस अनुभवगोचर 
मात्र एक शुद्ध आत्माकों सन्मुख होकर जानता है उसे छोकको 
प्रत्यक्ष जाननेवाले ऋषीदवर श्र्‌ तकेवली कहते हैं जो जीव सर्वे श्रुत- 
ज्ञानको जानता है उसे जिनदेव श्रतकेवली कहते हैं, बयोंकि ज्ञान सब 
आत्मा ही है इसलिये (वह जीव ) श्रूतकेवली है। 
आत्मा गुण भरे पड़े हैं उसकी प्रतीति न होनेसे लोग 
मानते हैं कि बाह्ममें कोई प्रवृत्ति करें अथवा बहुतसे शुभभाव करें 
तो गुण होते हैं। भगवानकी पूजा करूँ, स्तुति करू, जाप जपु, 
किसीकी सेवा करू तो गुण प्रगठट हो, ऐसा जो मानते हैं उनका 
अकरिय अखण्ड अविकारी आत्मा पर लक्ष्य नहीं है, भीतर गुण पड़े 
हैं उसका विश्वास नहीं है, इसलिये यह मानता है कि परलक्ष्यकी 
प्रवृत्ति गुण होते हैं। हीरेको डिब्बीमें रखें तो भी वह हीरा 
ही है भौर उसे खुला रकक्‍्खें तो भी हीरा ही है, इसीप्रकार भगवान 
आत्मा स्वभावसे ही परसे भिन्‍न है, रजकण, देह-मन-वाणीके सम्बन्धु- 
से रद्धतित ओर अखण्ड ज्ञायकरूपमें विराजमान है, यह विषय ऐसा है 
कि यदि ध्यान रखा जाय तो समझमे आसकता है। यह कोई राजा- 
रानीकी बात नहीं है, कई लोग तत्त्वकी बात सुनते हैं किन्तु बरावर 
* भनन नहीं करते इसलिये बाहर जाकर भूल जाते हैंँ। यदि कोई पूछे 
कि क्‍या सुना ! तो कहते हैं कि बहुत अच्छी बातें थीं आत्मध्यानकी 
बातें थीं किन्तु वे कुछ याद नहीं हैं। यदि कोई कथा कहानी या हृष्टांत 
हो तो उसे जल्दी याद रखता है। जंसे-एक राजा था, उसकी रानी बहुत 
सुन्दर थी, दोनोंने उपदेश सुनकर दीक्षा लेली फिर उनने ग्रीष्म ऋतु 
के घोर तापमें बालूमें बेठकर तप किया, उन्हें खूब पसीना आया, 
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छहमास तक आहार नहीं लिया बादमें राजाकों केवल ज्ञान होगया। 
ऐसी वाह्य वातों पर ध्यान रखता है किन्तु क्या इससे केवलज्ञान हो 
सकता है ? 


अन्तरंगको समझता नहीं है, निर्मेल केवलज्ञान तो भीतर 
ही विद्यमान है, अखण्ड पर हष्टि थो, उसोके बलसे केवलज्ञान प्रगट 
हुआ. है। वाह्य संयोगों पर मुनिकी हृष्टि नहीं है। वाह्ममें कितने परि- 
पह आते हैं यह जानने देखनेकी मुनिको कोई अवश्यकता नहीं होती 
अर्थात्‌ देह पर उनका लक्ष्य नहीं होता | अखण्ड आनन्द स्थिर होने- 
से वीतरागदशा प्रगट हुई है, किन्तु जो यह मानते हैं कि परीषह सहन 
की इसलिये ज्ञान हुआ अथवा शरीर पर खूब गर्मी पड़ी, शरीर सूख 
गया, छहमास तक रोटी नहीं घाईं इसलिये केवलज्ञान हुआ यह बात 
गलत है। मुनिके अन्तरंग में अखण्डके ऊपर दृष्टि गई है और “मैं 
झखण्डानन्द ज्ञायक हूँ! शुभविकल्प भी मेरा स्वरूप नहीं है, मैं परके 
भवल्म्वनसे रहित निर्मल हूँ, इसप्रकार माना जाना और उसमें स्थिर 
हुआ इसलिए अभेदके लक्षसे-अभेदके बछसे केवलज्ञान हुआ है। 
बाह्यकी किसी भी क्रियासे अथवा पुण्यादिक की सहायतासे मोक्ष 
नहीं होता । ऐसा सत्य जगतुके सामने प्रगद किया है, परमार्थ की 
बात यहाँ अनेक तरहसे कही जाती है। 

नवमी तथा दशमी गाथाका छाब्दा्थे:--जो जीव निर्चयसे 
( वास्तवमें ) श्रुतज्ञानके द्वारा (विकल्प नहीं शब्द नहीं किन्तु भाव 
श्रुतज्ञानका आंतरिक उपयोग अर्थात्‌ ज्ञानका निर्मेल अन्तरका जो 
व्यापार हैं उसके द्वारा ) इस अनुभवगोचर केवल एक शुद्ध आत्माको 
मंतरंग में युक्त होकर अखण्डस्वरूपमें जानता है, वह निषत्रयसे श्रुत- 
केवली है इसप्रकार श्री सर्वज्षभगवान कहते हैं। 

जिसने निरचयसे श्रतज्ञान (भावज्ञान )के द्वारा इसप्रकार 
जान लिया कि अंतर एकाग्रतासे आत्मा अखण्ड एकरूप ज्ञायक श्रृत्र 
है, वह परमार्थत्र (निदचयसे ) श्रुतकेवली है। 
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“यह बहुत सूक्ष्म तत्व है इसलिये समझमे नहीं जाता “--ऐसी 
धारणाको हटा देना। समभना अपनी सत्ताकी बात है। यह बांत 
ऐसो हैं कि आठ वर्षका बारूक भी समझ सकता हैँ । किन्तु जो पहले- 
से ही इसप्रकार निषेध कर बैठे कि भेरी समझमे नहीं आसकता उसके 
लिये क्या किया जाय ? यहाँ 'समभमें नहीं आसकता” इस अयोग्यताको 
दूर कर दिया हे। और पहली गाथामें ही यह स्थापित किया हैं कि 
तू पूर्ण शक्तिमान सिद्ध भगवानके समान ही है। अनन्त जीव आत्मा- 
को समझकर सिद्ध हुग्रे हैं इसलिये यह निश्चय हुआ कि प्रत्येक आत्मा 
को समझमें आ सकता हे। समझमें न आये ऐसा कुछ नहीं हैं । सवा 
जाननेका जिसका स्वभाव है वह किसे नहीं जान सकता | 


दसवीं गाथा 
व्यवहार श्रुतकेवली > जो ग्रुण-गुणीके भेदसे परसमार्थमें 
जानेका विचार करते हैं, सम्यग्ज्ञानीके अपने बात्माके ज्ञानके 
द्वारा अखण्डको लक्ष्यमे लेकर पूर्णंको प्राप्त करनेका विकल्प उठता 


हैं और जो निशरचयमें स्थिर होनेके लिये स्वरूपके सन्मुख होनेके 
विचा रके प्रवाहवाले हैं उनको. जिनदेव व्यवहार-श्रुतकेवछी कहते हैं। 

निशुचयभाव श्रुतरूप होकर स्थिर नहीं हुआ है, किन्तु स्थिर 
होनेके लिये मैं ज्ञान हूँ, दर्शन हैँ, निर्मल हुँ--ऐसा विकल्प पूर्ण आत्मा- 
की ओर करता हैं वह अल्प श्रुतश्ञानका विकल्प वाला राव श्रुतज्ञान- 
रूप अखण्ड आत्मवस्तुको ध्यानमें लेकर उसीमें स्थिर होना-चाहता 
हैं इसलिये वह व्यवहार श्रुतकेवली है । 

अखण्डके लक्षसे भेदके विचारमें रहना सो व्यवहार है । 
परकी भक्ति, और परके अवलम्बनका जो विचार हैँ उसे यहाँ 
व्यवहार नहीं कहा है । 

आत्मा अखण्ड निर्मे७ हैँ, ऐसे पुर्ण आश््माको लक्षमें लेनेका 
जिस ज्ञानीके विचार हें वह भी व्यवहार श्रुतज्ञानी है। आचार्य ' 
कहते हैं कि जो अखण्ड ज्ञानानन्द आत्माकों सर्वेश्के स्यायसे बराबर 
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जानकर श्रुतज्ञानकों अखण्डमे मिलाकर पूर्ण आत्माको पकड़ना 
चाहता हे (प्राप्त होना चाहता है ), उसमें स्थिर होना चाहता है, उसे 
चाहे द्रव्यश्ुत॒का अल्पभाग हो तथापि वह पूर्ण स्व-विषयको ग्रहण 
कर उसमें ही स्थिर होना चाहता है इसलिये ' व्यवहार श्रतकेवली ' है 
और जो परमार्थकों जानकर अखंडके लक्षसे स्थिर हुआ वह “ प्रमार्थ 
श्रुत॒केवली ? हैं । 

जिसके ज्ञानमें आत्माको जाननेंका राग्रमिश्चित विचार 
. रहता है, इसके अतिरिक्त जिसे दूसरा कुछ नहीं चाहिये वह अपने स्व- 
रूपमें निविकल्पताके सन्‍्मुख होनेंके कारण वर्तमानमें दव्यनिक्षेपसे 
( व्यवहारसे ) श्रुतकेवली है। जिनने परमार्थंका आश्रय किया 
उन सबके परमार्थ प्रगट होता है । 


/ मैं अखण्ड ज्ञायक निर्विकल्प हूँ, निर्मल है,” ऐसा जो विचार 
हैं सो मनके द्वारा होने वाला ज्ञान है, तथापि ज्ञान अपना ही है, राग- 
का नहीं है । परकी ओरका रागरूप ज्ञान नहीं है, किन्तु सिर्फ 
आत्माकी ओर वह ज्ञान प्रवर्तता हे इसलिये वह परमार्थकों बतलाने 
वाला हैं। पूर्ण श्रुत्तेवलोको भी आत्माकों ही पकड़कर स्थिर 
होना हे । 

इसी प्रकार अपूर्ण श्रुतज्ञानमें अखण्ड आत्माको ज्ञानमें 
समाविष्ट करनेका विचार जिसके विद्यमान हैँ उस अल्पज्ञके सर्वेश्वुत- 
ज्ञान है क्योंकि वह अल्प होनेपर भी सम्पूर्ण केवलज्ञानको प्राप्त करु 
सकता है। सम्यग्हष्टि आत्माका विचार करते हों कि भेदसे हटकर 
अन्तरंगर्में अनुभवकी ओर झुकते हैं उन सबको अल्प भावशुतज्ञान- 
की प्रगटतामें भी श्रुतकेवली कहा जाता है, क्योंकि जो स्वरूपके 
सन्‍्मुख हुआ उसका समस्त ज्ञान आत्मा ही है। जो ज्ञायकस्वभावकों 
ही लक्षमं लेना चाहता है उसने निरचयसे चाहे आत्माको नहीं 
प्राप्त किया, स्थिर नहीं हुआ तथापि भविष्यमें श्रुतकेवली होगा 
इसढ़िये उसको व्तेमानमें भी व्यवहारसे श्र श्रुवकेवली कहा है । ७: 
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ज्ञान भखंड आत्माकी ओर ढलता है, इसलिये विचाररूप 
सर्वे-श्रृतज्ञान-सम्पूर्णश्ञान आत्माका ही है अतएवं ऐसा कंह दिया है 
कि वह श्रुतमें परिपूर्ण है। अभेदरूपमे स्थिर न होनेके कारण 
व्ववहार कहा है। नवमी गाथामें न्िइचय परमार्थसे कहा और दशमी 
गायासें व्यवहारसे कहा है, दोनोंकी संधि करके आचार्यदेवने मानों 
अमृत॒को प्रवाहित किया है। 

टीका।--पहले “जी निर्मल शौनरूप भावश्वुतसे केवल शुद्ध 
आत्माको जानता है वह परमार्थसे श्रुतकेवली है।' पहले स्थिर होने- 
के लिये भीतर स्वकी ओर झ्ुकनेका विकल्प तो आता ही है फिर 
जब अभेदको स्व-विषय करके (अन्तरंग ) स्थिर होता है तब उसे 
सर्वेज्ञ भगवान निश्चयसे श्रुतकेवली कहते हैं, यही प्रमार्थ है। //227/ 

जो “आत्त्माको” पूर्ण निईंचयसे जाननेके प्रग्मक्षमे रहता हैं 
उसके अखण्डके प्रति झुकनेवाला“पूर्णभाव है अर्थात्‌ जिसके आत्मा 
को प्राप्त करनेके लिये विचार होता है वह भी आत्मसन्मुख होनेसे 
व्यवहार श्रुतकेवली है। क्योंकि उसका प्रयोजन मात्र परमार्थमें 
पहुचनेके लिये ही होता है। स्वोन्मुख एवं परमार्थ ग्रहण करनेका 
भाव अपृर्ण होने पर भी पूर्णको पकड़ने ( प्राप्त करने ) वाला होनेसे 
श्षुत्में पूर्ण है अर्थात्‌ व्यवहारनयसे श्रुतकेवली है। 

यहाँ-ऊपर कहा गया सर्वेज्ञान आत्मा है था भनात्मा ? 
इसप्रकार दो पक्ष उठाकर परीक्षा करते हैं । 

सच्चो समझ करके यथार्थ अनुभव करनेके लिये विकल्पसे 
छूटकर भीतर स्थिर होनेकी जो विचार-धारा चलती है वह आत्मा 
है, क्योंकि वह ज्ञान रागका नहीं है, जड़-इन्द्रियोंका नहीं है, परका 
नहीं है, परको ओर झुकनेवाऊा नहीं है। किन्तु आत्माकी ओर 
झुका है आत्माको ही जानता है, इसलिये वह ज्ञान आात्साका ही है। 

अब यह बताते हैं कि श्रुतज्ञान यदि अनात्माकी ओर झुकचे* 
वाला हो तो यह यथार्थ नहीं है । 
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यदि ज्ञान अनात्माकी ओर झुकाववाला हो तो वह व्यवहार 
नहीं है। पहले आत्माकी ओरका ज्ञान क्या है, इसे समझे बिना 
अनात्माका ज्ञान क्या है यह समझमें नहीं आ सकता। 

यहाँ पर जी आत्माको ग्रहण करनेकी अमुक तैयारी वाला 
है वह, तथा सत्समागमके द्वारा सर्वज्षके न्‍्यायानुसार ठीक समझनेके 
वाद अन्तरंगर्में अनुभवयुक्त निजकी ओर स्थिर होवेके लिये जो 
स्वोन्मुख शान है वह समस्त ज्ञान आत्माका है। 

यदि उपरोक्त सर्वेज्ञानकों अनात्मारूप जड़के पक्षमे लिया 
जाय तो वह यथार्थ नहीं है, क्योंकि अचेतन-जड़ आाकाशादि पाँच द्रव्य 
हैं, उनका ज्ञानके साथ तादात्म्य ही नहीं बनता। (क्योंकि उन पाँच 
अचेतन द्रव्योंमें ज्ञानलक्षण निश्चित्‌ नहीं होसकता ) यह सर्वज्ञान तो 
आत्माके साथ तादात्म्य करनेके लिये है, स्वको जानमैंके विचारमें 
प्रवतेनेवाला ज्ञान है किन्तु परविषय तथा रागादि शात्माकी श्ोर- 
का छलक्ष करमेके लिये नहीं है |. 

मैं पुण्य-पाप विकारका कर्ता हूँ, मैं देहादिकी क्रिया करता 
हैं, ऐसा जो विचार है ओर पाँच इन्द्रियोंके विषयोंकी ओर ढलना 
सो क्षज्ञान है। जड़-अनात्मामें ज्ञान सिद्ध ही नहीं होता किन्तु अकेले 
ज्ञायक स्वभावकी भीोरका विचार करता है, उसके द्वारा आत्माकों 
जानता है, इसोसे ज्ञान आत्मा ही है ये पक्ष सिद्ध होता है। परमार्थको 
जाननेके विचाररूप होनेवाला सर्वज्ञान, उसके तादात्म्यपना स्वरूपको 
जाननेरूप ज्ञायक आत्माके साथ सिद्ध होता है, इसलिये सर्वेश्रुतज्ञान 
भी आत्मा ही है, ऐसा निरचय होनेसे जो भात्माको जानकर उसमें स्थिर 
होनेका तत्परतारूप ज्ञान करता हैं वह प्रुण्य-पापके पक्षकों उप- 
स्थित नहीं करता किन्तु संयोगको तोड़कर असंयोगी निर्मेल आत्मा- 
का पक्ष मित्य उपस्थित करता है। 

खण्ड तत्वस्वरूपमे स्थिर होनेके लिये जो विचार हीता है 
वह आत्माकी ओर ढलनेवाछा सर्वज्ञानका पक्ष हैं। स्वरूप सन्मुखके 


३५ 


रे७४ ] [ समयसारं प्रवेचन । पहला भागे 


श्रुतज्ञाकके जो विचार हैं वह भी जात्मा ही हैं। ऐसा होनेसे जो 
मात्माको जानता है वह श्रुतकेवली है और वह परमार्थ है। 

अब यहाँ व्यवहार श्रुतकेवलीके दो प्रकार कहे जाते हैं।-- 

(१) जिसने सर्वेज्ञके न्‍्यायानुचार आत्माको जाना बोर 
उसमें अखण्डके लक्षसे स्थिर होनेके लिये बिल्कुल सन्युख हुआ है 
किन्तु यथार्थ अनभव्से तिविकल्प होकर नि३चय श्रद्धाके द्वारा अभेद 
परसार्थंका विषय नहीं किया तथापि जिसके पूर्णकोी पहुँच जानेका 
विचार रहता है उस अपूर्णभावको पूर्णके लक्षसे पूणका कारण 
मानकर व्यवहारसे उसे श्रुवकेवछी कहा है। 

(२) जिसने यथाथेरूपसे बन्तरमें जखण्डका लक्ष करके 
अनुभव तो किया है ओर फिर भाव श्रुतज्ञानके अन्तर उपयोगमें आने- 
के लिये, अखण्ड स्वभादकी हृष्टिके बलसे भीत्तरमें ( अंतरंगमें ) 
एकाग्र होकर स्थिर होनेके विचारमें रहता है, साथ ही जिसके मसके 
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होनेके लिये जो कख्ण्डका विचार करता है, वह भी व्यवहार 
श्रतकेवली है 

परमार्थ श्रुव अखण्ड आत्मा है। उसमें स्थिर होनेके लिये, 
पूर्ण निर्मेलभाव प्रगट करनेके लिये विचारसें भेद होता है किन्तु लक्ष 
तो अभेद परमाथेकी मोर ढलनेका ही है। ग्रुण-गयुणीका भेद डाल- 
कर अखंण्ड ज्ञायककी ओर झुकनेवाला, अखण्ड ज्ञायकको कहनेवाला 
जो व्यवहार अंतरंगमें स्थिर होनेसे पहले बीचमें जाता है, वह सववे- 
श्षुतज्ञानका अपूर्णभाव व्यवहारमें पूर्ण श्रुतकेवली है। 

जिसे अनुभवके द्वारा आत्मासें स्थिर होना है और पूर्ण 
परमार्थकोी पहुँचना है उसे ग्रुण-ग्रुणीके भेदके हारा अभेदमें जानेके 
लिये यह व्यवहार कहा है किन्तु वह व्यवहार दूसरा कुछ कहता या 
करता नहीं है । 

अभेदके छक्षसे पर्सा्थ प्रगट होता है, किन्तु परभायेमें 
जाते पर उसका विचार कहनेधें मिमित्तरूपसे ज्ञानका विचार आये 
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विना नहीं रहता, इस अपेक्षासे 'जो सर्वश्रुतज्ञानको जानता है वह 
श्रुतकेवली है, ” ऐसा जो व्यवहार है वह परमार्थमें स्थिर होनेमें बोच- 
में अपनेको हढ्रूपसे स्थापित करता है। परमार्थक्रा प्रतिपादन 
सविकल्पसे होता है इसलिये हृढ़रूपसे व्यवहार आये बिना नहीं 
रहता । सर्वेज्ञके, न्यायके अनुसार नय-प्रमाण और निक्षेपके द्वारा 
नव॒तत्व तथा द्रव्य-गुण-पर्यायका स्वरूप जानकर परमार्थरूप अखण्ड 
को ध्यानमें लेकर उसको ओर एकाग्र पकड़ होनी चाहिये; जंसा है 
वैसा जाने बिना पूर्ण आत्मा लक्षमें नहीं आत्ता, इसलिये आत्माको 
परमार्थ स्वरूपसे जैसा है वेसा कहनेवाला सर्वश्रुतरूप व्यवहार हढ़- 
रूपमें आता है । 

श्रुतरूप चौदहपूर्वका ज्ञान भी मात्र आत्मानुमव करनेके 
लिये है। जिस कार्यके लिये श्रुतक्ेवलीका ज्ञान काम करता है 
वही कार्य अपूर्ण श्रुतज्ञान करता है इसलिए वह सर्वश्रुत है ' आध्माक़ो 
प्राप्त करमेके लिये नवतत्वका यथार्थ स्वरूपरूप थोड़ा या बहुत 
चाहे जो विचार हो तो भी उसे व्यवहारसे सर्वेश्रुव कहा जाता है। 

बहो ! श्री अयृतचन्द्राचायेने इस समययार शाखती अबदु- 
भुत टीका करके यथार्थ वस्तुस्वरूप बताया है । भद्भुत अमृत प्रवाहित 
किया है और इस समसारजीमें महामोक्षको अवतरित कर 
दिया है । 
यह ऐसा अपूर्व विषय है जिसे अनंतकालसे नहीं सुना । 
जैसे किसोके इकलौते पुत्रका विवाह हो रहा हो तब उसमें यदि 
पच्चीस हजार रुपये खर्च करना हो तो वह कितना हर्ष करता है, 
उस हमें विभोद हो जाता है। उसीप्रकार यह भगवान भात्मा एरसे 
भिन्‍त, निर्मल, त्रिकाली अखण्ड ज्ञायकस्वरूप है उसे सर्वेज्ञ भगवानने 
जैसा कहा है वेसा यदि सुननेको मिले तो योग्य जीवके हर्षेका पार 
नहीं रहता, समझनेमें विरोध नहीं आता; किन्तु जिसे अनाहिसे अन्यथा 
मान रखा है, और उसका हृढ आग्रह होता है, वह सत्यको नहीं सुनना 
च्ाहुता । तृत््वज्ञानका विरोध करनेवाले जोव अनन्तकाछसे लद़, 
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जोंक भी न हो ऐसे निगाद में ( अनग्त जन्म-मरणके स्थानम ) 
जाता है। 

प्रदन:--यह कैसी सूक्ष्म बातें किया करते हो ? 

उत्तर:--यह सूक्ष्म बात तो है किन्तु हितकारी हैँ और वह तेरी 
ही है और इसलिये तुझे वह समझमें न आये यह नहीं हो सकता। 
समस्त आत्मा सिद्ध भगवानके समान ही हैं तुम भी बसे ही स्वतंत्र 
और पूर्ण हो, इसप्रकार प्रत्येक आत्मामें सिद्ध परमात्मत्व स्थापित 
करके समयसारका प्रारम्भ किया है ओर छठट्ठी सातवीं गायामें तो 
अद्भुत बात कही है। 

अरे भाई! संसारके कार्यमें तुझे हर्ष होता है, मौर इस 
अमूल्य सत्यको समझनेका सुअवसर मिला, तथा अनन्त जन्म-मरण- 
को दूर करके अल्पकालूमें मोक्षप्राप्त करानेवाली ऐसी अपूर्व बात सुत- 
कर अन्तरसे हे नहीं आये तो इस जीवनकी सफछता क्‍या है? यों 
तो जगतमें कीड़े-मकोड़ेकी तरह बहुतसे जीव जन्मते और मरते हैं 
सत्यकी समझे बिना जिसका समय व्यतीत होता है उसका जीवन 
कीड़े-मकोड़ेके जीवनकी तरह समझना चाहिये। 

यदि कोई एकबार सत्यको सुनकर और उसे अन्तरंगसे 
समझकर हाँ कहे तो उसके अनन्त परिभ्रमणका अन्त हो जाता है। 
यह कथन ऊँची भूमिका वालेके लिए नहीं है, तथा केवलज्ञानोके लिये 
भी नहीं है, अभी चारित्रका विषय दुर है, यह तो पहले सम्यग्दशेन 
केसे हो उसकी बात चल रही है। सर्वेज्ञ भगवानने जेसा तत्व कहा 
है यदि वेसा ही जाने तो कोई भ्रम व रहे। समस्त पहलुओंसे विरोध 
को दुर करके सत्यको समझे तो अन्तरंगसे घ्वनित हो उठे कि ' बस ! 
श्रब भव नहीं रहा '। ऐसी प्रतीति होनेके लिये ही आधाये कहते हैं, 
व्यवहारसे भी कोई आत्मा परकी क्रिया नहीं कर सकता। जो 
कतृ त्वका भाव करता है वह भी अभृताथे है। बात्मा तो परसे 
जिकाल भिन्न, अखण्ड ज्ञायकरूप हैः शरीर, मत, वाणी और पुण्य- 
पापकी प्रवृत्ति तथा कर्मरूप नहीं हैं। राग-हं षका जो विकारी भाव 
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है वह त्रिकाली ज्ञायक आात्माका स्वभाव नहीं है इसलिए वह पर है 
झोर इसीलिये वह दूर किया जासकता है। 

जेसे चन्द्नको ऊूकड़ीकी पहिचान करानेके लिये उसके एक 
ग्रुणको कहकर उसे भिन्न करके कहा जाता है कि जो सुगन्धमय है 
वह लकड़ी चन्दन है। धहाँ पर चन्दन और सुगन्धिमें जो भेद किया 
गया सो व्यवहार है अखण्ड चन्दनको समझना सो परमा्थे है । 
इसी प्रकार आत्मा अनन्तगुणका पिण्ड है उसे “जो ज्ञान है सो आत्मा 
है, जो श्रद्धा करता है सो आत्मा है, जो स्थिरता करता है सो आत्मा 
हैं! इसप्रकार व्यवहारसे भेद करके अखण्ड आत्माको समझोाते हैं । 
गुणमेद कथन व्यवहार है, उस परसे अभेद आत्माको समझले तो 
उसमें जो व्यवहार हुआ सो वह निमित्तरूप ठहरता है, ऐसा व्यवहार 
परमार्थमें कंसे आता है? इसका उत्तर देते हैं:-- 

यदि पहले भावश्वुतज्ञानके द्वारा देखें तो आत्मा ज्ञानमुरति, 
अखण्ड  आनन्दकन्द है। अशरीरी सिद्धभगवानके समान ही प्रत्येक 
गात्मा है। किसी आत्मामें परमार्थसरे अन्तर ( छोटा-बड़ापन ) नहीं 
है। किन्तु परमें विध्वास करके अपनी विपरीत मान्यतासे अन्तर माना 
है। परकी क्रिया मैं कर सकता हूँ, मैं पृष्य-पाप विकारका कर्ता हूँ 
: इसप्रकार परको अपना मानकर, अपने एकरूप ज्ञायक स्वभावकों 
भूला है इसलिये मैं परका कर्ता नहीं किन्तु शञायक ही हूँ, और पर- 
के अवलम्बनसे गुण नहीं होता यह बात अंतरंगमें बेठनी कठिन 
प्ालम होती है। 

लोगोंने वाह्मयते गुण माना है, इसलिये भीतर गुण है इस 
वदातका विश्वास नहीं होता। वे कहते हैं कि यदि भीतर ग्रुण भरे 
ही हों तो फिर हमसे ग्रुण प्रगट करनेके लिये क्‍यों कहते हो? 
हमें तो यह समभमे आया हैं कि ग्रुणक लिये वाह्मप्रवृत्ति करनों- 

क्या किया जाय ? अनादिसे बाह्य पर हृष्टि पड़ी है, इसलिये 

सब वबाह्मत्रे ही देखकर नि३चय करता है, वास्तवमें तो निरचय 
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करवैवाला भोीतरसे निश्चय करके, परमें कल्पना करता है। 
ऊपरकी हृष्टिसे मानता है कि मैंने इतने जोवकों दया पाली, यह 
अनेक बाह्यक्रियासे गृण हुआ मानता है; किन्तु भीतर आत्मा अक्रिय, 
.अनन्तगुणका पिण्ड है, उसमें अच्तमुंख बभेदहुष्टि करके अनादिसे [$ 
कभी भी नहीं देखा । 

प्रदन:--क्या बातें करनेसे घर्म होता है ? क्रिया तो होनी ही 
चाहिये । यदि आत्मा वतंमानमें पवित्र हो तो फिय हमें किसलिये 
समझाते हो ? 

उत्तर:--लोग क्रिया-क्रिया चिल्लाते हैं किन्तु कौनसी 
क्रिया वास्तविक है यह नहीं समझते । गुण प्रगट करनेके लिये बाह्य- 
क्रिया चाहिये, ऐसी बात नहीं है। देहाश्रित प्रवृत्तिमान्न आत्माका 
स्वरूप नहीं है, वह आत्माके आधीन नहीं है | जो यह मानता 
है कि देहकी क्रियासे घीरे घीरे आत्मगुण प्रगट होगा उसे 
अन्दरके  (अन्तरंगके ) अनन्त अविकारों गुणकी श्रद्धा नहीं 
है। यहाँ यह बताते हैं कि आत्माकी किया जात्मामें होतो है । 
जो अंतरंग परमार्थवो नहीं समझता उसे अन्तरंगका छक्ष कराते 
हैं, ' जी यह विश्वास करता है सो आत्मा है। परसे लाभ-हानि 
सानकर जो परमें विद्वास करता है उसे स्वोन्मुख कर तुझसे परवस्तु 
की नास्ति है, तू सदा श्रद्धा-ज्ञान-चारित्र इत्यादि अनन्त गुणोंका पिंड 
है! इसप्रकार भेदसे अभेदका लक्ष करके गुण-गुणीकी एकता 
करता है, यह थात्माकी अरूपी क्रिया है | वहाँ मखंड बात्माका पहले 
श्रद्धान होता है और रागसे कुछ भिन्न होकर निविकह्प आनंद आता 
है, यह आत्माकी क्रिया हैं । यह मात्र बातें नहीं हैं यह तो यथार्थ 
अन्तर की क्रिया है। जिसके ऐसी महिमा होती है वह कहता है कि 
अहो ! ऐसा अखण्ड स्वभाव भीतर ही है, मैं उसे बाहर हूढता था। 
ऐसे वस्तुस्वभावको प्राप्त करनेके लिये बाहरके किसी साधनकी 
गा शुभविकत्पकी लावइंयकता नहीं पड़ती। ऐसे सिम भाव 
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श्रुतज्ञानसे वह सिर्फ शुद्ध आत्माको ही जानता है वह श्रुतकेवली 
है, वही परमार्थ है । केवलज्ञान होनेसे पहले आत्माके स्वभाव 
भावका ज्ञाता होनेसे श्रुतकेवली हे । हे 

भीतर अभेदस्वरूपके छक्षसे गुणके द्वारा ग्रणीको जानकर 
उसमे एकाग्न हुआ है इसलिये यह परमाथे श्रुवकेवली है । 

जेसे “सिश्रो ' शब्दका ज्ञान मतिज्ञान मतिज्ञान है। फिर जब यह जाना 
कि सिश्रो पदार्थ ऐसा है सो वह श्रुत॒ज्ञान है इसीप्रकार 'ब्ात्मा' 
धब्दका जो ज्ञान है सो मतिज्ञान हैं ओर “ आत्मा ' अखण्ड, निर्मेल, 
एकरूप ज्ञायक वस्तु हुँ ऐसा जो ख्याल किया सो श्रुतज्ञान है उसमें 
बाहरका कोई साधन नहीं है, अकेले ज्ञानने ही उसमें कार्य किया 
है। जेसे मिश्रीका स्वाद लेते समय दूधरेके स्वादका, लक्ष नहीं है, 
उसीधप्रकार मनके संयोगके वुद्धिपूवेकके विकल्पसे जरा छूटकर 
एकरूप भआत्माको जब अन्तर लरक्षमें लिया मौर स्थिर हुआ त्तब 

अन्तरंगम निराकुल शांति होती है, यह उस समयकी “प्रमार्थ श्रुत 

की बात हैं । 

जैसे श्रुतसे मिश्री पदार्थों जाना था, (मिश्री पृथक 
वस्तु है) उसीप्रकार स्वोन्मुखताके द्वारा भावश्वुतमें अखंड वस्तुको 
र्यालमें लेने पर “आत्मा ऐसा ही है ऐसे अभेदके लक्षसे जब स्थिर 
होता हैं तब अखण्ड आनन्द आता है, ऐसी अवस्था चतुर्थ गुणस्थान- 
में भी होती है । 

यदि कोई कहे कि यह बात केवलज्ञानकी-तेरहवें गुणस्थान 
की है तो उसका कहना ठीक नहीं है। समयसारमें यह सम्यस्दशेनकी 
ही बात कही है; इसमें परमार्थंसे जो स्थिर हुआ उसके भावश्वुत 
उपयोग निम्न अवस्थामें है, तो भी पूर्णके कारणरूप हैं इसछिये 
परमार्थसे श्रुतकेवली हे । 

अरे भाई! अनन्तकालकी महामूल्य जो यह बात कही जा 
रही है उसे समझतेका उत्साह होना चाहिये | जैसे उत्मत्त सांड घूरे- 
को बखेरकर उसकी घुल, राख, बिष्ठा भावि कूड़ा अपने ही मस्तक पर 


२८० ] [_ समयसार प्रवचत : पहला भाग 


डाले; राख, कुड़ा-कचरा आदिके बड़े घूरेमें मस्तक मारकर डकारे 


और यह माने कि मैंने कैसा बल लगाया, कितना सारा तोड़ा-फोड़ा 
और बसखेरा किन्तु सांडका वह व्यर्थंका तूफान है। उसीप्रकार हम 


संसारके कुछ काम कर डालें ऐसे अभिमान लेकर व्यथ्थेके कार्य करके 
उसमें हे मानते हैं। अज्ञानभावमें संसारके घूरे को उछालवे- 
का बल करके जगत व्यर्थ ही कूदा करता हे किन्तु उसमें कुछ हाथ 
नहीं आता। भीतर जहाँ माल भरा हुआ हे वहाँ जीव €ूं.ककर भी 
नहीं देखता । 
आत्मा एकरूप ज्ञायक, ध्र्‌व टंकोत्कीर्ण वस्तु है, उसे विवेक- 
का मस्तक मारकर जायृत करना है। अनादिकालसे अज्ञानमें कूद- 
फाँदकी हैं। अब परकी ममतामें ही सोते रहनेसे काम नहीं 
चलेगा ? 
पहले सर्वेज्ञके न्‍्यायसे विरोधरहित सच्चा ज्ञान प्राप्त करके 
उस ज्ञानके द्वारा आत्मामें स्थिर होनेंका प्रयत्त करता है, वह ज्ञान 
ही सर्वेश्रुत्त है, क्योंकि सर्वे आगम-शास्तरोंका रहस्य पूर्ण आत्माको 
जानकर उसमें स्थिर होना -है, इसलिये अपूर्णदशा्में पूर्णको प्राप्त 
करनेका अभिप्राय रहता है, अतः उसे सर्वेश्रुत जो द्वादशांग है उसका 
रहस्य प्राप्त होगया है। स्थिर होनेके विचारके समय शागका अंश 
है, किन्तु स्थिर होनेके बिल्कुल सन्मुख हुआ जो ज्ञान है वही स्थिर 
होनेका कारण है, इसलिये उसे सर्वेश्नुत कह दिया है। 
जो काये उत्कृष्ट श्रुतकेवली करता हैँ वही कार्य अल्प श्रुत< 
ज्ञानी भी करता है, उसने बारह अंगका रहस्य जाना है इस आशयसे 
सर्वेश्नतज्ञानके द्वारा गरात्माको ही जाननेके लिये भेद करके विचार 
करे किन्तु जो उसमें स्थिर नहीं हुआ वह व्यवहार श्रुतकेवली हे और 
जब स्थिर होगया तब परमार्थ श्रुतकेवली कहा जाता हैँ ।--“ 
रुद् द्ानप्यह वस्तु सृक्ष्म है, गुरुणमसे समझने योग्य हैं। यह तो सववे- 
प्रथम नींवकी बात है। आचायेंने भंलीभांति उकेछ-खोलकर तत्व 
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समझाया है। यदि इसे समझे तो अच्तरंगसे आत्मदेवकी अपूर्वे ध्वनि 
सुनाई दे, और इसे समझे बिना अन्य समस्त कार्य व्यर्थ हैं। सांसारिक 
व्यवहारमें दया, सेवा, पुण्यकी बात अंतर मा्गंसे दर हो है कितु 
धर्मफे नामसे जितने कतेव्य, पुण्य, दवा, दान, पूजा, प्रभावचा, महा- 
न्रत इत्यादि किये वे भो सब परमार्थके बिना अकेले व्यर्थ ही हैं, ऐपा 
जो परम सत्य है, वही तीनोंकालके सर्वज्ञोंने कहा 8। जो उसे ठोक 
समझता है उसे अन्तरंग तत्त्वकी महिमा अवश्य होती है । 

“सर्वेश्रुत ” में अद्भुत गम्भीर अर्थ निहित है । पंचेन्द्रिय 
पशुमें भी अल्पन्षके श्रतकेवलीपन है; उसके भी परमार्थ भावश्रत- 
आत्माका अभेद उपयोग होता है। भले ही उसे नव तत्वोंके नाम भी 
न जाते हों तथापि भावभे आशयमे उसे सर्वत्षत होता है। पशमें 
भी ज्ञानीपन होता है। जो पूर्ण स्थिर होनेके विचारमें रत हैं वे 
चाहे तिय॑च हों या मनुष्य, सभी श्रुतज्ञानी व्यवहारसे 'सर्वश्रुत्‌ 
कहलाते हैं । 

ज्ञानगुणको प्रधान करके आत्माको “ज्ञायक” कहा जाता 
है । ज्ञानगुग स्वयं सविकल्प है, अर्थात्‌ वह तिजको और परको 
जाननेवाला है और ज्ञानके अतिरिक्त अन्य किसी गुणमें स्व-परको 
जाननेकी शक्ति नहीं है, इसलिये ज्ञानके अतिरिक्त सभी गुण 
निविकल्प हैं । 

यहाँ तो अन्तरंग परिणामकी धाराको देखनेकी सूक्ष्म बात 
है, शुभभाव पर तनिक भी जोर नहीं है। कोई यहाँ कहता है कि 
हमारे शुभभावको ही उड़ा देना चाहते हो, किन्तु भाई ! यहाँ तत्व- 
के समझनेमें, उसके विचारमे जो शुभभाव सहज हो भाते हैं, बसे 

चशभभाव क्रियाकाण्डमें नहीं हैं। यदि एक घण्टे भी ध्यान छग्रा- 
कर तत्वको सुने तो भी शुभभावका पार न रहे और शुभभावकी 
सामायिक हो जाय ! तब फिर यदि चंतन्यकों जाग्रत करके निर्णय 
करे तो उसका कहना ही क्‍या है ? 
३६ 
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तत्वज्ञानका विरोध न करे, ओर मात्र यह सुने कि ज्ञानी 
क्या कहता है, तो उसमें शुभरागका जो पृण्यवन्ध होता है उससे 
परमार्थके लक्षसे युक्त सुनने वालेके उत्कृष्ट पुण्यक्े शुभभाव 
हो जाते है। तत्वके सुननेमें शुभभाव रखे तो ऐसा शुभ सुननेका 
योग पुनः मिल जाता है, किन्तु उस पुण्यका क्‍या मृल्य है? 
पुण्यसे मात्र सुननेका योग मिले, किन्तु यदि उसमें अपनेको एक- 
मेक करके सत्यका निर्णय न करे तो व्यर्थ है । 

पुण्यसे घर्म होता है, अथवा अन्तरंग गुणमें वह सहायक 
होता है, इस मान्यताका निषेध अवश्य होता ही हैं! पृण्यवंध विकार 
है, उसे घर्मं माननेदा निपेघ त्रिकालके ज्ञानियोंने किया है। 
पुण्य विकार है, उससे अविकारी आत्मघर्म नहीं हो सकता, इसलिये 
पुण्यका निषेघ किया गया है, किन्तु इसका यह जआाशय नहीं है कि 
पुण्यको छोड़कर पाप किया जाय। अज्ञानीके भी अशुभसे बचनेकरे 
लिये शुभ भात्र होता हैं, किन्तु यदि कोई यह माने कि उससे धर्म 
होगा बौर इसलिये शुभभाव करे तो उससे अविकारी आत्माको कदापि 
कोई लाभ नहीं हो सकता । 

कभी भी ऐसा उपदेश सुननेक्ती आन्तरिक इच्छा नहीं हुई 
और दुनिर्याँमें पुण्य-पाप करनेकी यातें सुनता रहा, ऐसी स्थिति 
ज्यो-त्यों कर यहाँ धर्म श्रवण करने आया तब उसे खव्हाँकी वातें 
अतिसूक्ष्म रूग़ती हैं, इछलिये पहलेसे ही ऐसी घारणा बाँध लेता है कि 
यह तत्वचर्चा अपनी समभें नहीं आसकती। तथापि वह लोकिक+ 
कलामें तो किचित्‌ मात्र भी अजान नहीं रहुता। सहाय 

लोव-व्यवहारमें भले ही देशकालानुस्तर कायदे-कानुन बदछ 
जाते हूँ, किन्तु यह तो परमाथंकी वःत्त है, साक्षात्‌ सर्वेज्से समायत 
बात है, उसके कायदे-कानून तोनछोक बौद तीन काछमें नहीं 
फिर सकते ! ह 

अमुल्य तत्व वताकर, अनन्त कालमें दर्लभ वस्तको कहकर 
त्रोर बात्माकी महिमा बताकर श्षस्यास करनेको कहा है । उसकी 
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पहिचानकी महिमाका वर्णन करके उसमें स्थिर होनेकी बात कही 
जारही है। यदि सच पूछा जाय तो स्वभावमें यह मँहगा नहीं है। 

जेसे स्वप्तके समय यह नहीं कहा जा सकता कि यह स्वप्न 
है; और जब कहा जाता है तब स्वप्न नहीं होता, इसप्रकार अभेदके एन 
अनुभवके समय विकल्पसे नहीं कहा जा सकता, और जब विकल्प 
होता है तव केवछ परमार्थका अनुभव नहीं होता। पश्मार्थंवा रक्ष 
तो अखण्डके लक्षसे हो होता है। यद्यपि बीचमें भेद-विचार होता 
है किन्तु उस भेदसे अभेदका लक्ष नहीं होता। अभेदके लक्षसे 
भेदका अभाव करने पर अभेद परमार्थ हस्तगत होता है | भेदसे अभेद 
पकड़ा जासकता है, यह तो मात्र उपचारसे कहा है। 

गुणकी निर्मल अवस्थाके भेद मात्र व्यवहार नयका विषय 

# होनेसे अभूतार्थ हैं। भेदरूप व्यवहार परमाथ्थमें सहायक नहीं होता । 

परमार्थंका लक्ष करके जब उसमें स्थिर होता है तब व्यवहार छूटता 
है। पदचात्‌ अन्तरंगमें जितना स्थिरताका झुकाव रहता है, उतना 
भेद क्रमशः दूर होता जाता है। 

भावाथे:--जो विकल्पकों मिटठाकर भावश्लुत ज्ञानके द्वारा 
अभेदरूप ज्ञायकमात्र शुद्ध आत्माको जानता हैं उह श्रुतकेवलो है, यह 
तो परमार्थ ( निश्चय ) कथन हैं। जो सर्वश्रुतरूप ज्ञानको जानता 
है, अभेद आत्माकों जाननेके विचारमें प्रदतंमान रहता है वह सब ज्ञान 
भी आत्मोन्मुख होनेसे आत्माको ही जानता है, क्योंकि जो ज्ञान है 
वह आत्मा ही है, इसलिए ज्ञान-ज्ञानीके भेदको कहनेवाछा जो 
व्यवहार है उसे भी परमार्थे ही कहा है, जन्य कुछ नहीं कहा ॥ 
िखतयपरमार्थका. विषय तो कर्थंचितु वचनगोचर भी नहीं है। 
परमार्थेके कहनेमें व्यवहार निर्मिन्न होता है, इसलिये अभेदका लक्ष 
करनें दालेके ध्यवहारनय ही प्रगंटरूपसे आत्माको समझ्तेके लिये 
निमित्त है। 

ग्याशवीं गाथाकी भूमिका 
भह प्यारही गाभा मदुमुत है। अनत्तकाहछ्ृते पर्च्रिमण 


| 


| 
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करते हुए जीदने झात्माके यथाथे स्वभावको नहीं पाया। बाह्य पदार्थ- 
के निमित्तसे रहित जो निश्पाधिक्र गुण है सो स्वभाव है। उसे यघार्थ 
तया जाने विना ब्रद या चारित्र सच्चे नहीं हो सकते। यहाँ पर 
ग्रुणका अर्थ रजोगरुण, तमोगुण अथवा स॒स्वगुण नहीं है, किन्तु जो 
ज्ात्मस्वभाव हैं वह गुण हे। आत्मा अनादिकारूसे परमानन्द, 
निविकल्प वीतराग विज्ञान है। वर्तमान क्षणिक अवस्था मात्रके लिए 
पुण्य-पापका शुभ-अशुभ भाव होता है; वह कर्मेके निमित्ताधीन होने 
वाला विकारी भाव है, स्वभावभात्र नहीं है । 

आत्मा अखण्ड ज्ञानानन्दकी सु्ति हैँ, वह जेसा स्वाधीन मौर 
पूर्ण हैँ यदि वैसा यथार्थ लक्षमें ग्रहण भरे तो सहज जआनच्द भायें 
बिना न रहे। 

कच्चे चनेमें स्वाद भरा हुआ है बोर वर्तमान कचाईके 
कारण ही वह बोनेसे उगता है। कच्चा होनेसे उसका स्वाद मालूम 
नहीं होता तथापि उसमें मिठास तो विद्यमान है ही, उसे भूननेसे सिठास 
प्रटभ हो जाती है। वास्तवमे चनेका उगनेंका स्वभाव नहीं है, 
यदि उसका' उग्ननेका नित्यस्वभाव हो तो धूननेके बाद भी वह 
उगना चाहिये। और फिर चनेमें अपना स्वाद भरा हुआ ही है, 
वह चनेमेसे ही प्रयट हुआ है, रेत, अग्नि और भाड़ आदि वाह्म 
साधनोंसे स्वाद जाद्या हो तो कंक्ड़ोंको भूननेसे उनमें भी स्वाद 
आना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता । अन्तरंग स्वभावधें होने पर 
ही गुण प्रगट होता है। 

भगवान आत्मा देह, मत, वाणी झौर इन्द्रिय इत्यादि जड़ 
वस्तुओंसे भिन्न है, तथा भीतर जो तैजस और कार्माण रजकणोंसे निमित 
दो शरोर हैं उनसे भी भिन्न है। वह नित्य ज्ञान-आनन्दकी मूर्ति है 
उसे जाने विना अनाबिके अज्ञानीकों उस आानन्दका. स्वाद नहीं 
बाता, उसे तो पृण्य-पापकों अपना समझनेका जो विकार है उसकी 
कचाईके कःरण संसाइका दु.खरूपी कपायछा (कषाय, आकुलता ) 


स्वीद जाता है । विका> मेरा स्वन्नाव सही है, में ्विकारी है, इसप्रकार 
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अविकारो स्वभावकों न देखकर जो बज्ञानों राय-हुं ष्‌, पृण्य-पापकों 
क्रियासे आत्मस्वभावकों प्रगट करना चाहता है, जो पुण्य-पापरूदी 
विकारकी सहायतासे ग्रुण मानता है उसे आत्माका निर्मल मार्गे 
ख्यालमें नहीं भाता। देहकी प्रवृत्ति अथवा क्षिसी बाह्य साधनसे 
> घ॒र्मेटनेहीं होता, धर्मे'ती धर्मीमें विद्यमान है। उसे प्रगट करनेका 
उपाय सम्यस्दर्शन और सम्यम्ज्ञान है उससे अज्ञानका नाश होता है। 
जैसे चमेको भूननेके बाद फिर वह नहीं उगता, क्योंकि उगनेका 
उसका स्वभाव नहीं है उसीप्रकार अज्ञानका एकबार नाश करने 
पर आत्माका जन्म-मरण स्वभाव न होनेसे वह भव-भ्रमणमें नहीं 
जाता । (यदि अल्प भव हो तो वह परमार्थ दृष्टिमें नहीं गिना जाता) 
भव-अ्रमणका कारण पृण्य-पापकों अपना मानना और परमें ममता 
करना है । वह आत्माका मुल स्वभाव नहीं है। प्रुण्य-पाप तो परके 
लक्षसे, कमंके निमित्ताधीन होनेसे होता है । भज्ञानी अज्ञानसे परको 
बन्धका निमित्त बनाता है। उस भअज्ञानका नाश नित्य अखण्ड 
ज्ञायकस्वभावको प्रतीतिसे होता हैं अज्ञानका नाश होता है इसलिए 
द्रव्य है। इसलिए आचारयदेव प्रथम सम्यग्दशनको प्राप्त करनेके छिए करनेके छि 
आत्माका अखण्ड स्वभाव बताते हैं, उसे परसे तथा विकारसे भिन्न 
जानकर उसकी श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसमें रमणता करानेके लिए 
अलौकिक रीतिसे समयसारकी रचना की है। 
ज्ञान, आनन्द, श्रद्धा, वीये ( आात्मबल ), अस्तित्व ( त्रिकालमें 
होना ), व॒स्तुत्व ( प्रयोजनभूत स्वाधीन स्वभाव, कार्य करनेमें अपनी 
समर्थता ) प्रद्देशवस्व ( अपना स्वतंत्र भाकार, विस्तार ) इत्यादि अनंत 
गुणोंका पिंडरूप आत्मा है। गुणके भेद किये बना अखण्ड तत्व 
नहीं समझाया जा सकता, इसलिए व्यवहारमें भेद करके कहते हैं कि 
आह, विश्वास करता है वह भगवान आत्मा है।  परमें विष्वास करता 
हैं कि. यदि क का उदय आगया तो क्‍या होगा ? इसलिये 
सुपया-पैसा संग्रह करके रखता भाहिए। इसप्रकार परका विश्वास 
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करनेवाला भले ही आत्माका विद्वास न करे किन्तु वह अप्रगटरूप 
पूर्व कमंका अस्तित्व स्वीकार करता है और इसप्रकार उसमें अप्रगटरूप- 
से यह भी स्वीकार हो जाता है कि आत्माका अस्तित्व भी 
पहले था । 

पड़ले कोई पापके भाव किये हों तो 'प्रतिकुलता होती है, 
यद्यपि अभा कोई प्रतिकुछता न तो देखो है और न आई है तथापि 
उसका विश्वास करता है। जड़ कर्मों को कुछ खबर नहीं है कि हम 
कौन हैं जौर हमारा कसा फल आयेगा, किन्तु भज्ञानी जोव अपनेको 
भूलकर परमें अपनी अनुकुलता अथवा प्रतिकुलता मान वेठा है । 
आत्मा ध्रव है, स्वतन्त्र तत्व है, पर-संयोगाधीन नहीं है, उसे किसी 
संयोगकी आवश्यक्ता नहीं होती, चाहे जब स्वभावका विश्वास करना 
हो तो कर सकता है, उसे कोई कमे वाघक नहीं होते । जो परका 
विद्वास करता था वह अपने भुणको समझनेके बाद अपने नित्य 

स्वभादका विश्वास करता है। 

ज्ञानगुण आत्माका स्वाघीन गुण_है। मकान वबनवानेसे पूर्वे 
हक प्लान (नक्शा) बनवाकर मकानका ज्ञान कर लिया जाता 
है, वह ज्ञान अपनेमें किया जाता है, तो ज्ञान स्वाघीन हुआ या 
पराघीन ? तेरा ज्ञान पराघीन नहीं है, तू_नित्य ज्ञाता स्वरूप है, तेरा 
ज्ञान तुझमें ही नित्यप्राप्त है। 

चारित्र आत्माका त्रैकालिक गुण है। परमें अच्छे-बुरेकी 
कल्पना करके पुण्य-पापरूप विकारी भावनाओंकी जो प्रवृत्ति होती है 
वह चारिन्न गरुणकी विपरीत ल्वस्था हे। जो निविकारीरूपमें 
स्थिर रहती है, वह शुद्ध अवृत्ति चारित्र गुणकी निर्मेल अवस्था है। 
आत्मा चारित्र ग्रुण स्वभावके रुपमें त्रिकाल रहता है । इसप्रकार 
आत्मार्म तीत गुणके भेद करके उन्हें पृथक बताया है, किन्तु वस्तुमें 
वे तीनों गुण पृथकू-पृथक नहीं हैं, वे एक ही साथ आत्मामैं 
विद्यमान हैं, तथापि भेद किये विना यदि मान्न आत्माको कहा जाय 
तो अज्ञानी उसे समझ नहीं समता, इसछिये ध्यव्टास्से भेद करके मो 
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कहा जाता है कि जो दर्शन, ज्ञान, और चारिच्रकों तित्य-प्राप्त है 
वह आत्मा है । यद्यपि इसप्रकार मुख्य तोन गुणोंसे भेद करके 
समझाया जाता है, किन्तु परमार्थत: वस्तुमें भेद नहीं है । 

यह कहना कि आत्मा, शरीर, मन, वाणोको प्रवृत्ति करता 
है, सो तो व्यवहार भी नहीं है और मात्र शुभराग भी सद्भूत व्यवहार 
नहीं है। आत्मा अखण्ड ज्ञानानन्दमय परमार्थस्वरूप, निविकल्प, अभेद 
है, उसे गुणके नामोंसे भेद करके समझना सो व्यवहार है । 

'मैं ज्ञायक हैं, निर्मल हैँ” ऐसे विचारमें, मनके सम्बन्धका 
शभराग हो थाता है, वह शुभराग आदरणीय नहीं है किन्तु अखण्ड 
वीतरागी एकरूप ज्ञायक वस्तु जो अपना मात्मा है वही परमार्थ वस्तु 
आदरणीय है। उस परमार्थरूप अभेद स्वरूपका अनुभव करते समय 
व्यवहारके विकल्‍प छूट जाते हैं । 

चाहे जैसे उग्र-पुरुषारथंथ' साथ अभेद आत्मामें स्थिर होने 
जाय तो भी बन्तमु हृर्त मात्रके लिये बीचमें छद्म॒स्थके व्यवहार भाए 
बिता नहीं रहता। 

शरीरके द्वारा लिना-देना और खाना-पीना इत्यादि शरीर 
की सभी प्रवृत्तियां शरीरके ही परमाणु करते हैं। जड़की शक्ति जड़से 
प्रवृत्त होती है, तथापि जो ऐसा अज्ञानभाव करता है कि “मैं करा 
हू” वह मिथ्यहृष्टि हैं, यही मिथ्याहृष्टि संसारकी जड़ हैं मिथ्याहृष्टि संसारकी जड़ हैं । जीव व्यवहार- 
से भी किसी परवस्तुके किसी कार्यका कर्ता नहीं है तथापि अज्ञानी 
कतूं त्व मानता हैं। जड़-देहादि किसी भी वस्तुमें आत्माका व्यवहार 
नहीं हो सकता ॥ ५८ 

प्रदन:--तब फिर भगवानके द्वारा कहां यया व्यवहार 
कौनसा है ? 

उत्तर:--भात्मा अनन्त गुणका अखण्ड णिड, त्रिकाल स्थिर 
धथ्र वस्व॒रूप है, उसे सत्समागमके द्वारा ठीक जाननेके बाद त्रभेद हृष्टि 
करके उसमें स्थिर होते समय बोीचसें जो विकल्पसहित जञ/नका विचार 

भावा है सो व्यवहार है स सो व्यवहार हैं। अभेदमें स्थित होते समय वह भेदरूपू 
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व्यवहार बीचमें आना तो है; किन्तु वह भेद, अभेरका कारण नहीं 
है। अभेदका लक्ष ही अभेद स्थिरताको लाता है, तव उच्च व्यवहार 
को निमित्त कहा आता है। 

अब यह प्रधन उपस्थित होता है फि-- 

पहले यह कहा था कि व्यवहारकों अंग्रीकार नहीं करना 
चाहिये किन्तु यदि वह परमार्थके समझानेमें तथा स्थिर करनेमे निमित्त 
सिद्ध होता है तो ऐसे व्यवहारको क्‍यों न अंगीकार किया जाय ? 
परसे भिन्नहप एक अखण्ड वस्तुमें लक्ष करना और मैं ज्ञान है, 
मैं दर्शन हैं, ऐसे भेद करना सो व्यवहार है। ऐसा भेदरूप व्यवहार 
उस अभेदरूप परमार्थमें निमित कंसे होता है ? _ 

उप्तर--पहलेसे ही भेदकों हेय ज!ानकर अखण्ड तत्वको दृष्टि- 
में लिया जाय तो बीचमें समागत व्यवहार निमित्त होता है। शुभ 
विचार निमित्तरूपमें पहले उपस्थित होता है किन्तु उसके अवलम्बन- 
से काये नहीं होता। अवलूम्बनसे दूर हटता है, ( व्यवहारका 
अवलूम्बन छोडता है) तब अभेदके लक्षसे परमार्थेको प्राप्त होता 
है। जैसे कोई वृक्षकी ऊेची डालोको पकड़ना चाहता हो, तो वह 
डाछी नीचेके आधारक्गे छोड़कर कूदने पर ही पकड़ी जा सकती है, 
वहाँ पर आधारकी उपस्थितिको_ निमित्त कहा जाता है । कितु यदि 
आघार पर ही चिपका रहे और कूदे नहीं तो डाली नहीं पकड़ी जा 
सकती और उस आधारको निमित्त भो नहीं कहा जाता । इसप्रकार 
आत्मा अखण्ड ज्ञानस्वरूप है, वह भेद किये बिना ग्रहण नहीं किया 
जा सकता, इसलिये सर्वेप्रथम यदि अखण्ड वस्तुकों समझना चाहे तीं 
प्रत्येक गुणका विचार आता है, सो व्यवहार है । 

लोग कहते हैं कि ' समयसारमें व्यवहारकों उडा दिया है * 
किन्तु वह किस अपेक्षासे ? व्यवहार अस॒त्यार्थ है उसे भरूतार्थेको 
जानने वाले ही समझ सकते हैं, यही बात यहाँ कही जा रही है यह 
बात ऐसी अपूर्वन है कि जीव अनन्तकालमें भी नहीं समझ पाया 

स्ट्यूदि आन्तरिक तुयारीके साथ एकबार समझले तो मोक्ष हुए बिना न्‌ 
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रहे, परमार्थवो जानते हुए बोचमें जो ज्ञानादिके भेद होते हैं सो 
व्यवहार है। लोगोंने वाह्यक्रियामें व्यवहार मान रखा है किन्तु वह सब 
धर्मसे भिन्न है। यदि अन्तरंगके अपूर्व घर्मको घीरज घरके समझना 
चाहे तो समझा जा सकता है। वतंमानमें तो सर्वेज्ञ भगवानका 
आशय लगभग भुला ही दिया गया है, पक्षापक्षीके कारण जिनशासन 
छिन्न-भिन्न हो रहा है, परम सत्य क्या है, यह सुनना दुलेभ हो गया है, 
इस सबका कारण अपनी पात्रताकी कभी है और इसीलिये लोग 
परमार्थरमं बीचमें आने वाले व्यवहारको नहीं समझते और विरोध 
करते हैं। गुणमें विचारके ह्वरा भेद करके अखण्डकों समझना सो 
व्यवहार है, दूसरा कोई व्यवहार नहीं है, यही वात आचायदेव यहाँ पर 
कहते हैं। वह व्यवहार भी अभूता्थ है यह वात ग्यारहवीं गाथामे 
कहेंगे । 

संसारमें जो बात अपनेको अनुकूल पड़ जाती है उसकी महिमा 
सब गाते हैं । पिताजी सव हरा भरा छोड़कर गये हैं, हमें सब चिताओं से 
मुक्त करके गये हैं; यों मानकर दुनियाँ अपनी अनुकूलताकी प्रशंसा 
करती है, किन्तु उप्र आत्माका किचित्‌मात्र भी हित नहीं है । मरने 
/ाछा तो अपनी ममृताकों साथ लेकर गया है। संसारमें जिस वस्तुके 
प्रति प्रीति होती है उसमें बुराई दिखाई नहीं देती । जिसमें प्रीति 
होती है उसका विश्वास करता है। छोटा बच्चा अच्छा दिखाई देता 
है तो प्रशंसा को जाती है कि लड़का बहुत होशियार है, यह कुद्ठम्बका 
दारिद्रयथ दूर कर देगा। यह सब प्रीतिके वक्ष कहा जाता है, 
किन्तु रागके वशीभृत होकर यह कभी नहीं सोचता कि यह 
यदि हमारी सेवा नहीं करेगा और छकड़ी लेकर मारने दीड़या ते 
क्या होगा ? संसारकी जो संयोगोी (अनित्य) वस्तु है उसका विश्वास 
करता है, उसे पलटकर अन्तरंगर्में एकबार श्रद्धा कर कि मुझमें सभी 
गुण पूर्णशक्तिके साथ भरे हुऐ हैं। मैं तो ज्ञाता-साक्षी ही हूँ । 
राग-हंष, ममताके खूपमें नहीं हैँ, ऐसी अन्तरंगसे श्रद्धा करके 
वास्तविक पूर्ण तत्वको यथार्थ जाने तो वर्तेमानमें ही निश्चय हो 
३७ 
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जाता है कि अब संसारमें परिभ्रमण नहीं करना होगा, एक-दो भवमे 
ही मोक्ष प्राप्त कर लूगा । 

ज्ञान अपना स्वभाव है। यदि पचास-साठ वर्ष पहलेकी बात 
याद करना हो तो उसे स्मरण करनेके लिये क्रम नहीं वनाना पड़ता । 
जैसे कपड़ेके सौ-पचास थान एक के ऊपर एक रखे हों और उनमेंसे 
नीचेका थान निकालना हो तो ऊपरके थानव क्रमशः उठाने पर 
हो नीचेका थान निकलता है, इसोप्रकारका क्रम ज्ञानमें नहीं होता। 
पचास वर्ष पहलेकी वात याद करनेके लिए वीचके उनचास वर्षोको 
बात याद नहीं करनी पड़द्ी, क्योंकि ज्ञान सदा जाग्नत ही रहता 
हैं। जिसप्रकार कलकी बात याद आती है उसीप्रकार ज्ञानमें पचास 
वर्ष पूवंकी बात भी याद आसकती है। ज्ञानमें काल-भेद नहीं 
होता । कालसे परे अरूपी, ज्ञानमृति आत्मा है। ज्ञानमे अनन्त 
घक्ति है इसलिए पचास वर्ष पहलेकी बात भी फौरन याद आसकतो 
है, उसमें न तो क्रम होता है भौर न बाह्यावरूम्बनकी आवश्यक्ता होती 
है, अनन्तकालसे स्वयं ज्ञानस्वरूप ही रहा है, ज्ञान ताजाका ताजा 
बना रहता है, ज्ञानके लिए किसी भी समय परसंयोग, परक्षेत्र अथवा 
प्रकालका आश्रय नहीं लेना पड़ता। 

शान अरूपी है इसलिये वह चाहे जितना बढ़ जाय तो भी 
उसका वजन मालूम नहीं होता, पचास वर्षेमें बहुत पुस्तकें पढ़ डालीं 


इसलिए ज्ञानमें भार नहीं बढ़ जाता। इसप्रकार ज्ञानका वजन नहीं है 
2? 
* इसलिए वह अरूपी है 


ज्ञान शुद्ध अविकारी है, ज्ञानमें विकार नहीं है। युवावस्थामे 
क्रोप, मान, माया, लोभका खूब सेवन किया हो, विकारी भावोंसे 
>परिपृर्ण काले कोयलेके समान जिन्दगी व्यतीत की हो, किन्तु बादमें 
जब वह अपने ज्ञानमें याद करता है तब ज्ञानके साथ वह विकार हुं 
नहीं आता; इससे सिद्ध है कि ज्ञान स्वयं शुद्ध अविकारी है 
यदि वह विकारी हो तो पूर्व विकारका ज्ञान करते समय वह विकार 
भी साथमें जाना चाहिए वर्थातु ज्ञानके करते समय बात्मा विकारी 
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होजाना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता | आत्मा स्वयं छुद्ध अवस्था- 
में रहकर विकारका ज्ञान कर सकता है। अवस्थामें परके 
अवलम्बनसे क्षणिक विकार होता है, उसे अविकारी स्वभावके ज्ञानसे 
सर्वेधा तोड़ा जा सकता है । जिसका नाश हो जाय वह आत्माका 
स्वभाव नहीं है, इसलिये विकार आत्माका स्वभाव नहीं है। 
। इसप्रकार ज्ञानमें तीन शक्तियाँ कही गई हैं। १-ज्ञानमें 
काल-भेद नहीं है, २-ज्ञानका वजन नहीं होता, ३-शान शुद्ध अविकारी | 
है। ज्ञानका यह स्वरूप समभने योग्य है! 

शिष्यका पहलेका प्रश्न है कि-नज्ञानमें भेदरूप व्यवहार 
शआत्माकोी अख॒ण्डरूपमें समझनेके लिए निमित्त होता है; तव फिर 
उसे को न अंगीकार करता चाहिये ? उसका उत्तर ग्यारहवीं गाथामें 
कहा हैः-- 


ववहारो5भूयत्थी भूयत्थो देसिदों हु सुढणओ । 


भूयस्थमस्सिदों खलु सम्माइड्टी हवइ३ जीवों ॥११॥ 
व्यवह्रो5भूताथों भूतार्थों दशशितस्तु शुद्धनयः । 
.. भूतार्थमाश्नितः ख सम्यस्द्टिमवति जीव३ ॥११॥ 
डट/. अर्थ:--व्यवहारनय अभूता्थ है और शुद्धनय भुताथे है, यह 
ऋषीइ्वरोंने बताया है | जो 8 227 अर अंक तार्थंका आश्रय लेता है, वह निइुचय- 
से सम्यग्हुष्टि है । 7 >्च्ध्ट 
त्रिलोकीनाथ परमात्माके कथनानुसार भगवान कुन्वकुन्दाचार्य 
जगत पर अपार करुणा करके जगतका महान दारिद्र (अज्ञान) दूर 
करनेके लियें सच्ची श्रद्धा और उसका सर्वप्रथम उपाय बतलाते हैं । 
कोई कहता हैं कि समयसारमें तो सातवें गुणस्थान, और 
उससे ऊपरकी भूमिकावालेके लिए बात कही गई है ऊपरकी भमिकावालेके लिए बात कही गई है, किन्तु ऐसी 
वात नहीं है, इसका स्पष्टीकरण ग्यारहवीं गाथामें किया गया है। 
मोक्षमार्गमें सर्वप्रथम क्या आवष्यक है? इसका उत्तर यही 
है कि सर्वश्ञके न्यायानुसार शद्ध आत्माकी यथार्थ श्रद्धा सम्पस्दर्गान है न्‍्यायानसार शद्ध आत्माकी यथार्थ श्रद्धा सम्यस्दर्शन है- 
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जिसके बिना सम्यग्ज्ान अथवा सम्यकचारित्र कदापि नहीं हो सकता। 
इसलिए घमंका प्रथम उपाय सम्यर्दर्शन ही है और वही इस *या रहवीं 
गाथा कहा गया हैं । 
7लेव्यट शुद्धधयका विषय त्रिकाऊ एकरूप परमार्थ है, इसलिए: 
भूतार्थ है और व्यवहारनय अभ्ृतार्थ हैँ। आत्मा मरूपी, ज्ञायकस्वभावी 
प्र्व है। मन, वाणी, देह तथा इन्द्रियोंस सदा भिन्‍न है। जात्मा देह- 
की किसी प्रवृत्तिका कर्ता नहीं हैँ, देह तो संयोगी वस्तु परमाणुओों- 
का बना हुआ नाशवान पिण्ड है। जेसे पानी और कंकड़ एक जगह 
पर रहनेसे एकरूप नहीं हो जाते, उसीप्रकार शरीरके साथ आत्मा 
एक क्षेत्रमं क्षणिक संयोगी होकर रहा तथापि बह देहसे भिन्‍म - 
ही है। 

अखण्ड ज्ञायक वस्तु त्रिकाछ एकरूप जो आत्मा है बही भुतार्थ 
है। रागकी मलिन बवस्था और गुण-ग्रुणीका भेद करनेवाली ज्ञानकी 
अवस्था भी श्रव नहों है इसलिए अधूताथे है। राग अधृताथ्थ अर्थात्‌ 
क्षणिक हैं, त्रिकाल स्थिर रहनेवाला नहीं है। यदि स्वरूपमें स्थिर हो 
तो राग़का नाश हो जाता हैं, किन्तु ज्ञानगुणका कंदापि नाश 
नहीं होता इसलिये राग अभृताथ् हूं +ज्झूव्ट्र 

भंगरूप व्यवहार बात्माके साथ स्थिर रहनेवाला नहीं है, 
इसलिए अभृतार्थ हे । गौर न्रिकाद स्थिर रहनेवाला ज्ञायक शुद्ध आत्मा 
ही भूतार्थ है, उसे श्रद्धाके लक्षमें लेना चाहिये। जो जीव भूतार्थका 
आश्रय लेता हे वह निश्चयसे सम्यर्दृष्टि हें । 

टोका;--शरताथंहष्टिवाला जीव ज्ञानी है। भूतार्थ अखण्ड 
स्वभाव श्र्‌व है, वही भादरणोय है और व्यवहार तो वर्तमान भेदरूप- 
विकांररूप हैं, क्षणक हैँ इसलिये आदरणीय नहीं है। ु 

अखण्ड पदाथेका छक्ष करते हुए बीचमें भेद-विचारमें 
शूमविकल्प हो जाता हे, वह पुण्यभाव हैँ, वच्धभाव है, अस्थाई हैं 
इसलिए अधुृतार्थ हैँ गर्थात्‌ आदरणीय नहीं है) निवचय आत्मामें 
ओर व्यवहार जड़में ऐसा नहीं होता। प्रस्॒स्तुके साथ आत्माका 


॥ आओ 
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कोई सम्बन्ध नहीं है। शरीरको . कोई प्रकृति तथा कोई बाह्मक्रिया 

आत्माके आधीन नहीं है क्योंकि परवस्तु स्वतंत्र है वह किसीके 
आधीन नहीं है। 

यहाँ सब न्यायपूर्वक कहा गया है। कोई यह नहीं कहता कि 

बिना समझे हो मान छो, यदि विचार करें तो दो तत्त्व एक-दुपरेसे 
बिल्कुल भिन्न हैं। 

आत्मामें एक-एक समयकी वतंमान अवस्थामान्रका जो पर- 

संयोगाघीन विकार हैँ वह भो पर है, क्योंकि जब तक आत्मा श्ह्ता 


है तवतक वह नहीं रहता है। इसलिये पुण्य-पाप विकार होनेके 


कारण अभूतार्थ हैं। इसीप्रकार आात्माका विचार करते हुए ग्रुण- ग्रुणो- 
के भेदरूप विचार विकल्प और अधुरी अवस्थाके जो भेद हैं वे भी 
व्यवहारनयका अस्थाई विषय होनेंसे धरभूतार्थ हैं, और त्रिकाल एक- 
रूप स्थिर रहनेवाली वस्तु जो शुद्ध ज्ञायक बात्मा है सो भृतार्थ है। 
उसीको ग्रहण करके उसीकी श्रद्धा करना सो सम्यग्द्शन है वह मोक्षको 
सर्वप्रथम सीढ़ी है, आत्माके मोक्षकी नींवकी ईट है, यों सर्वज्ञ 
भगवानने कहा है । 

जैसे मंजिल पर चढ़ते समय वीचमें जो जीनेकी सीढ़ियाँ 
आती हैं वे छोड़नेके लिए हैं, पैर रखे रहनेके लिए नहीं हैं। यह पहले- 
से हो ध्यानमें रहता है कि जो मैं पेर रख रहा हूँ वह उठाने- 
के लिए है, इसीप्रकार जो अनादिसे अज्ञानो है, उसे परसे भिन्न 
अखण्ड परमार्थेस्वरूप आत्माका स्वरूप समझाते हुए बीचमें जो 
भेद आता है वह छोड़ देनेके लिये है रखनेके लिए नहीं । समभने 
वालेको अभेद परमार्थकी ओद पहलेसे ही यह लक्ष रखना चाहिये 
कि अपनेको भी जितने विकल्प हैं उनका आदर नहीं है। जिसकी 
परमार्थ पर दृष्टि नहीं है वह पृण्यमें अथवा भेद हो रुक जाता 
है। वह त्रिक्राल नहीं है, अभूतार्थ है। अभूतार्थ भूतार्थवा काम 


नहीं ब.रता, शुद्धनयका विषय भूताथ्थ है इसलिये अखण्ड, श्र व, शायक 
निमेल स्वभावको प्रथम ज्ञानमें ग्रहण करना चाहिये । 
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यहाँ कोई प्रइन करता है कि जब अरूपी आत्मा आँखोंसे 
दिखाई नहीं देता तब उसे _ कैसे माना जाय ? सैमाधानः--खत्री, घन, 
पुत्र, प्रतिष्ठा' इत्यादिमें जो सुख माना जाता है वह किसमें देखकर 
माना जाता है? वह परसें देखकर निश्चय नहीं किया गया है, सुख 
आँखोंसे दिखाई नहीं देता फिर भी उसे मानते हैं ! “सुख इसमें 
है, ऐसो कल्पना किसने की ? जिसने निरचय किया वह निश्चय करने 
वाला ही भात्मा है। मुझे अपनी खबर नहीं है, यह किसमे जाना ? 
यह जानने वाला सदा ज्ञातास्वरूप है, अरूपी साक्षीके रूपमें है, 
किन्तु स्वयं अपनी परवाह नहीं की इसलिये जानता नहीं है | यदि 
समझनेकी तत्परता हो तो अपना सत्व स्वयं हो है वह अवश्य समझ- 
में आने योग्य है। ॉध्यदव्ड 

ज्ञानी कहते हैं कि-कल लड़का बड़ा हो जायगा फिर यह 
बहुत बड़ा वेतन छायगा, इसप्रकार परके क्षणिक संयोगका भाश्रय करता 
है, उसे छोड़कर भीतर जो पूर्ण सुखस्वभाव है उसमें लक्ष करके स्थिर 
हो जा, तो सिद्ध परमात्माक्रे ग्रुणोंका अंश प्रगट होकर पृर्णके लक्षसे 
तू भी परमात्मा हो जायगा। 

परको माननेमें विकारसे पराधोत्ता आती है। मिजको 
माननेसे विकारकी पराघीनता नहीं है। विकारहीन हृष्टिका 
विषय त्रिकाल ज्ञायक मखण्ड आत्मा है, वह निर्में एकरूप श्र व- 
स्वभाव ही आदरणोय है, जिसे ऐसी श्रद्धा है वह घर्मी जीव 
सम्यकृहुष्टि है । ४८ 

आज (अषाढ वदी एक्स ) भगवान महावीर स्वामीकी 
दिव्यध्वनिका प्रथम दिन है। उन्हें वेशाख शुक्ला दसवींको केवलज्ञान 
प्रगट हुआ था, उस समय इम्द्रोेने समवशरणकी अद्भुत रचना की 
थी, उसे घर्मेंसभा कहते हैं। वहाँ (समवसरणमें ) एक ही साथ 
अनेक देव-देवियाँ, मनुष्य, तियँच धर्म सुननेको आते हैं-ऐसी धर्म- 
सभाकी रचना तो हो गई, किन्तु ( फैवलज्ञान-हं।नेके बाद ) छचासठ 
दिप्त तक भगवानके सुखसे वाणी नहों खिरी। भगवामकी दिव्यध्वनि 
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विना इच्छा खिरती हैं; होठ बंद रहते हैं, सर्वागसे भोंकारस्वरूप एका- 
क्षरी वाणी निकलती है, उसे सुननेवाले अपनी-अपनो भाषाएं 
अपनी योग्यतानुसार समझ लेते हैं। तीर्थद्धुर भगवानके तेरहवें गुण- 
स्थानमें दिव्यध्वनिका सहज योग होता है। उनके ऐसा अखण्ड 
शान होता है कि वे तीनकारू और तीनलोकके सर्व पदार्थोंको 
एक ही साथ एक ही समयमें जानते रहते हैं । 

* मैं पूर्ण होऊँ और दूसरे घर्मको प्राप्त करें” ऐसे अखंड गुण- 
के वहुमानकी भूमिकामें (शुभरागमें ) तीर्थद्धूर नामकमंका 
बन्ध होता है। तीर्थद्धूर होनेसे पहलेके तीसरे भवमे उस कमेका 

बन्ध होता है। 

भगवान महावीरको केवलज्ञान प्रगट हो गया था, फिर भी 
छतद्यास्ठठ दिन तक दिव्य-ध्वत्ति नहीं खिरी थी; इसका कारण यह था कि 
उस समय समभामें भगवानक्री वाणीकों झेल सकनेवारा कोई महान 
पात्र उपस्थित नहीं था। धर्मंसभाम उपस्थित इन्द्रने घिचार किया तो 
मालूम हुआ कि भगवानको वाणीको झेलनेके लिए समर्थ सर्वोत्क्ृष्ट 
पात्र जोच इस सभाभें उपस्थित नहीं है, और उनने अपने अवधिनज्नान- 
से निदचय किया कि ऐसा पात्र जीव इन्द्रभूति है, इसलिए वे 
ब्राह्मशका रूप धारण करके इन्द्रभूति (गौतम ) के-पास गये। उनमें 
(गौतममी ) तीर्थंकर भगवानके मंत्री अर्थात्‌ गृणघर होनेकी योग्यता 
थी, किन्तु उस समय उन्हें यथार्थ प्रतोति नहीं थी । वे हजारों शिष्योंके 
वीच यज्ञ करते थे, वहाँ पर इन्द्रने ब्राह्मण वेशमें जाकर कहा कि 
पूंचास्तिकाय क्या है ? आदि प्रदन पूछे, उनका उत्तर वे नहीं दे सके तब 
इन्द्रने कहा कि भगवान महावोरके पास चलो, गोतमने इसे स्वीकार 
कर लिया, और वे भगवान महावीरके पास जानेके लिये निकल पड़े, 
मानस्तंभके पास पहुँचते ही उनका मान गलित हो गया, मानस्तंभको 
पार करके गौतम जहाँ घर्मसभामे प्रविष्ट हुए कि तत्काल हो भगवानकी 
वाणी खिरने लगी। गौतमको आत्मभान हुआ, निग्नेन्थ मुनिपद प्रगठ 


हुआ, और साथ ही सन:पर्ययज्ञान प्रगटठ हो गया और गणघर 
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पद॒वी प्राप्त हो गई। गणधरपद प्राप्त होनेंके वाद उनने आजके ही 
दिन एक ही मुह्तेम क्रमसे बारह अंग और चौदह पूर्वको रचना की 
थी, उस सत्श्रुतक्नी रचनाका दिन और सर्वज्ञकी दिव्यघ्वनि सर्वेप्रथम 
छूटनेका दिन आज हो का है। उत्कृष्ट घर्मको समझनेके लिए जब 
पात्र जीव होता है तब उसके निमित्तरूप वाणी मिले बिना नहीं रहती । 
जब वुक्ष उगना होता है तब यह नहीं होता है कि पानी न बरसे । 

उपरोक्त वात किसीको ल जमे अथवा कोई इसे न माने 
इसलिये वह असंत नहीं हो जाती, यह बात ऐसी ही है, यह न्यायसे, 
'युक्तिसि और आगूमसे तथा समस्त प्रमाणसे निश्चित किया जा 
सकता है। 

आत्माके अखण्ड स्वभावकों लक्षम लेना ही प्रथम धर्म है । 
उसके बिना जीव अन्य सव कुछ अनन्तवार कर चुका है, यह ऐसा 
राजा पहले अनन्तवार हो चुका है जो एक-एक क्षण करोड़ों 
रुपया पेदा करता है। यह कोई अपूर्व बात नहीं है, किन्तु चिदानन्द 

आत्माकी यथार्थ पहचान करना ही अपूवे बात है। 

। व्यवहारनयको अभूता्थ जौर प्रमार्थको भूतार्थ कहकर 
समस्त भेदरूप पर्यायका निषेघ किया है। वन्‍्ध और मोक्षपर्याय ऐसे 
भेद और दर्शन-जञान-चारित्रकी कर्याय हैं जो कि क्षणिक है, वहे अखंड 
एकरूप त्रिकाल श्र वरूपसें स्थिर रहनेवाली नहीं है। अखण्ड 
शायकस्वभावकी हृष्टिसे देखने पर निर्मल पर्याय शअ्भेद स्वभाव 
समाविष्ट हो जाती है. परमार्थ्में पृथक भेद नहीं रहते और क्षणिक 


रागका भाव भी दूर हो जाता है। व्यवहारतय अभृत्तार्थ है कितु 


सर्वेथा अमावरूप नहीं है। 

“मैं ज्ञान हुँ" ऐसा जो विचार भेद पड़ता है वह रागका भाव, 
वर्तमान अवस्था मात्नके लिये क्षणिक है, भेदहष्डिका क्षणिक क्पिय 
अर्थात्‌ व्यवहार त्रिकाल विद्यमान नहीं है । 

शब्द, रूप, गंध, निन्दा, प्रशंसा इत्यादि किसी भी पर- 
पढ़ार्थजी झ्रोर लक्ष करके उसमें अच्छे-वुरेकी वृत्ति करवा सो पर- 
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विषय है, और आन्माके स्वभावकी ओर लक्ष करके विकल्प-भेदरहित 
त्रिकाल अखण्ड ज्ञानानन्द आत्माकों मानकर उसीमें स्थिर होना सो 
स्व-विषय है, वह स्व-विषय करनेवाली दृष्टि भूतार्थदृष्टि गर्थाव (2 
सच्ची दृष्टि है! अज्ञानभाव और पुण्य-पापके भाव आत्माका स्वभाव 
नहीं है, यह जानकर श्रद्धामेंसे सर्वप्रथम वे भाव छोड़ने योग्य हैं, 
इतना हो नहीं किन्तु अंतरंग्में स्थिर होनेके लिए जो शभ-विकल्प- 
होते हैं, वे भी छोड़ने योग्य हैं। आत्माके अखण्ड-ल्वभावमे जो 
भेद होजाता है वह भी अभूतार्थ है, मलिनभाव है, इसलिये वह आदर- 
णोय नहीं है। भात्माका जो त्रिकाह एकरूप निर्मल ज्ञायक स्वभाव 
है बह भूवार्थ है, सृत्याथं है, परमार्थे है और इसीलिए वह ग्रहण 
करते योभ्य है । 
बन्ध और मोक्ष तो अवस्था-हष्टिसे हैं, उसमें पर-निमित्तके- 
टद्संयोगके होने न होनेकी धपेक्षा रहती है। उसकी ओर लक्ष करने 
पर राग होजाता हैं। मैं उस विकाररुप नहीं है, किन्तु क्षतादि, अनंत, 
ध्रुव, अखण्ड, निर्मल स्वभावरूप हैँ, इसप्रकारकी दृष्टिका होना थ्ो- 
शुद्धनय है, और उसगके द्वारा पूर्ण अभेद आत्माकों श्रद्धा होती है । 
ऐसी दृष्टि ग्रहस्थ दक्षामें प्रगट की जासकती है । 
पहले व्यवहारकी क्रिया होनी चाहिए, इस्तप्रकार छोग भेदके 
चकक्‍्करमें धर्म मानकर अटक जाते हैं, इसीलिये अन्तरंगका परमार्थ दूर 
रह जाता हैँ) आत्मा तो परके कतत्व, भोक्‍तृत्वसे रहित अरूपी 
आनन्दघन भगवान है, सदा ज्ञातास्वरूप है, परमें अच्छा-बुरा करने- 
वाला नहीं है। आत्मामें कौनसा भाव प्रवर्तमान है, यह जानने- 
देखनेकी खबर नहीं है, इसलिए बाहरसे मिश्चय करता है। मैं धर्म 
करता हूँ, इसप्रकार घ॒र्मके बहाने अनादिकालसे अभिमान कर 
रखा है। किन्तु धर्मका अर्थ तो पर-निमित्त रहित आत्माका पूर्ण 
स्वाधीन स्वभाव है, इस प्रकारका ज्ञान आत्माने अनन्तकालमे कभी 
नहीं किया। यदि किया होता तो पूर्ण पवित्र स्वभावकी प्राप्ति हुए 
बिना नहीं रहती। अख॒ण्ड पुर्णुस्वभावका यथार्थ छक्ष करनेसे 


सम्यकद्॒शन प्रगट होता. है 


हाई 
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जैसे दूज समस्त चन्द्रका अंश है, वह तोन प्रकार बतलाते हैं:- 

(१) दूज समस्त चन्द्रमाकों वतलछातों है, (२) दूज दूज 
को बतलाती है अर्थात्‌ यह बताती है कि कितनी मिर्मलता हैं, (३) यह 
भी बतलातों है कि कितना भावरण शेष है; इसीप्रकार आात्मप्रतीत्ति 
होने पर सम्यकज्ञानकी कलारूपी इज (१) समस्त प्र वस्वभावकों 
इसप्रकार बतलाती है कि मैं पूर्ण निर्मेछ परमात्माके बराबर (२) 
सम्यर्दशंन और सम्यस्ज्ञान, श्रद्धाकी शक्ति और स्व-परकी भिन्नता 
को बतलाती है और (३) यह भी बतलाती है कि आवरण तथा 
विक्रारभाव कितना है। 

व्यवहारमें भेदद्ृष्टिका आश्रय होनेसे राग उत्पन्न होता 
है, उसके फलूस्वरूप संसारमे जन्म-मरण होता है; अखण्ड शञानानन्द- 
की पूर्ण पविन्न दशास्वरूप' मोक्ष उस भेदके अवलूम्बनसे प्रगट नहीं 
होता । व्यवहारके सभी भेद अभूताथे हैं, राग तो असदुभृत व्यवहार- 
का विषय है। वर्तेमान दर्शत-जञान-चारित्रकी अपूर्ण पर्याय सदुभूत- 
व्यवहार है। वन्ध-मोक्ष भी पर्याय है, उसका छक्ष करनेसे पुण्य-पाप- 
के भेदरूप विकल्प उत्पन्न होते हैं | पूर्ण भखण्डको जानने पर वीचमें 
शुभविकल्परूप व्यवहार आए चिना नहीं रहता, कितु वह शुभराग 
विकार है। उससे आत्माको कोई लाभ नहीं होता, इसलिए वह ग्रहण 
अर योग्य नहीं है। ग्रुण-गरुणीके भेद प्रारम्भ समझनेके लिये 
'आते तो हैं, कितु क्ृभेदकी हृष्टिमें वे गौण होजाते हैं। भेदका लक्ष 
छोडकर अभेदका लक्ष न करे गौर मात्र व्यवहारमें ही रुका रहे तो 
, अखण्ड चिदानन्दके लक्षको लेकर ज्ञान स्थिर नहीं होता । 

अनादिकालसे आत्माको नहीं जाना। वहाँ पहले पात्रता 
के लिए तत्त्वका विचार करनेके योग्य चित्तशुद्धि तो होची ही 
चाहिये । आत्माने बेसे शुभभाव तो अनन्तवार किये हैं. किन्तु वे सब 
पुण्यभाव हैं, आत्मधर्मके भाव नहीं हैं, इसलिए वह;त्याज्य हैं। इस-र्ट 
प्रकार पहलेसे हो जानना चाहिए । 

प्राराभमें शभभाव होते हैं, भोर ज्ञान होनेक़े वाद भी 
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निम्नदशामें शुभभाव रहते हैं, किन्तु वे परसंयोगाधीन क्षणिक माव 
हैं, मभूतार्थ हैं, इसलिए आदरणीय नहीं हैं। आात्माका स्वभाव घिकाल 
एकरूप, ज्ञायकरूप रहनेवाला प्रूव हैं और वहो आदरणीय है । 
जेंसे अधिक कीचड़के मिलनेसे पानीका एकरूप सहज 
निर्मेल स्वभाव ढक जाता है, किन्तु नाश नहीं होजाता ॥ पानी स्वभाव- 
से तो नित्य हछका पथ्य और स्वच्छ ही है, किन्तु कीचड़के संयोगसे 
वतंमान अवस्थाम मेला दिखाई देता है) जिसे पानीके निर्मेल स्वभाव 
की खबर नहीं है और जिसे यह श्रद्धा नहीं है कि मैलके संयोगके समय 
भी पानीमें पूर्ण स्वच्छ स्वभाव विद्यमाव है, ऐसे बहुतसे जीव हैं, 
३ जो पानी गौर कीचड़की भिन्नताका विश्लेषण नहीं कर सकते बौद 
वे मलिन जलका ही अनुभव करते हैं। इसी प्रकार प्रबल कमके मिलने 
से आत्माका सहज एक ज्ञायकंभाव ढेँक़ गया है, नाश नहीं हो गया । 
आत्मा स्वभावसे तो परसे भिन्न, ज्ञायक, स्वतंत्र, निर्मेल हो है किन्तु 
करके संयोगसे वह वर्तमाव अवस्थायें मछिन प्रतीत होता है। जिन्हें 
आत्माके सहज निर्मल एक ज्ञायकस्वभावकी खबर नहीं है और जिन्हें 
ऐसी श्रद्धा नहीं है कि क्षणिक विकारी अवस्थके समय भी आत्मा 
पूर्ण निविकारी स्वभाव विद्यमान रहता है, ऐसे बहुतसे अज्ञानी जीव 
हैं जो पुण्य-पाप, राग-ह ष देहादिको अपना स्वरूप मानते हैं। उन्हें 
प्रसे भिन्न आत्माका विवेक नहीं होता इसलिए वे परको ग्रत्म- 
स्वरूप मानते हैं । 
जैसे एक आदमी बहुतसे आधदमियोंके बीचमें खड़ा रहकर 
भी ऐसी शंका नहीं करता कि यदि मैं सुवंद्प हो गया तो क्या होगा ? ' 
इसी प्रकार परमाण अन्ध-अचेतन हैं, तू उनके साथ ए+ रूप नहीं होगया। 
जब तू अपनेको भूलकर अज्ञानसे राग्रमें लोन हो जाता है तव 
तुझे जड़के संयोगसे बन्धका आरोप आता है, किन्तु तू उस विकार- 
का नाशक है। जैसे भ्रग्ति सबद्ये जरा देती है, उसीध्रकार चेतन्य- 


कोई कहता है कि 'शौ सौ चूहोंकों मारकर बिल्ली तपको 
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बैठी “यह कहावत यहाँ चरितार्थ होती है या नहीं ? स्माधान३- 
कलूका पापी आाज घर्मात्मा हो सकता हैं। भूतकालसें चाहे जित्तने. 
प किए हों तथापि जो समझनेके लिए तेयार हुआ है वह अपूर्व , 

प्रतीति करके ज्ञानी हो सकता है। भूतकालमें जिसने घोर अधर्म 
किया हो उसके वतंमानसें धर्म नहीं हो सकता यह वात नहीं है। जिस 
भावसे बन्ध किया था उससे विपरीत उत्कृष्ट धावका करतेवाला भी 
स्वयं ही था। यदि वह पलट जाय तो उत्कृष्ट निविकार स्वतंत्र 
स्वभावकी हृष्टि करके समस्त अशुद्धताका नाश करनेकी अपार 
शक्तिको प्रगट कर सकता है। जो आत्मा कोध, मान, माया, लोभ 
आदि कषायोंमें अपने वीयेकी रूगराता हैं उसका गात्मबल हीन 
होजाता है। किन्तु यदि परिवर्तत कर दे तो बन्धके विकारी भावोंकि 
बलूकी अपेक्षा अविकारी स्वभावका बकू अनन्तगुना है वह प्रगेट 
होता है। उस बलकी जाग्रृतिसि घसियारा भी दो घड़ीमें ही केवल- 
ज्ञान प्राप्त कर लेता है। अग्निकी एक चिनगारीमें करोड़ों मन घास 
को जला देनेकी शक्ति होती है। यहाँ पर कोई कृतक बुद्धिवाल्ा 
व्यक्ति यह कहे कि तब तो हम अभी खूब पाप करले और फिर वादे 
उन्हें क्षणभरमें नाश करके केबलज्ञान प्राप्त कर लेंगे, तो यह कदापि 
नहीं हो सकता। 

जिसे बन्दूक चलानेका अभ्यास न हो और जो बन्दूकको 
पकड़ना भी न जानता हो वह समय आने पर शन्रुके सामने क्या 
करेगा ? इसीप्रकार जिसे वर्तमानमें सतकी रुचि नहीं है तथा दिवेक 
ओर सतृशाखका अभ्यास नहीं है वह मरणके समय समभाव कैसे 
रखेगा... ञ; 

जिसे सर्वप्रथम अनीतिका त्याग नहीं है ओर लौकिक 
सज्जनता नहीं है, उसके लिये धर्म हैं हो नहीं । 

कोई कहता है वि हमारी अनेझ, प्रवृत्तियाँ हैं, पूर्वके अनेक 
कर्म विद्यमान हैं, वे हमें धर्म नहीं करते देते '( किन्तु कर्म तो पर- 
च॒स्‍्तू है, वह तैरे स्वभावत्तें है ही नहीं । जो तुन्नम नहीं है वह 
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तैरी कया हानि कर सकता है? यदि पानी छाखों वर्ष तक सरिनि पर 
गरमें होता रहे तो भी उसमें अग्निक्रो वुझानेकी शक्ति प्रतिसमय 
विद्यमान रहतो हैं। यदि वर्तंनसे उछल पड़े तो वहो पानो उस 
अग्निकों वुझा देता है जिससे वह यमें हुआ था। इसीप्रकार बात्मा 
प्रवल कममके संयोगके साथ विपरीत मान्‍्यतासे रागह्े पके वेगमें 
जाया हो तो भी सत्‌ समागमके द्वारा आत्माकी महिमराको जानकर 
क्षणभरमें राग-द्व प, अज्ञाचका नाश कर सकता है। जिसने अनादि- 
कालसे घर्मको नहीं समझा उसे भी घमंके समझनेमें अधिक 
कालकी बावश्यक्ता नहीं होती, वह क्षणभरमें सत्य पुरुषार्थेके 
द्वारा धर्मको समझ सकता है। 

व्यवहारमें जो विमभोहित चित्तवाले पापके विकारकों अपना 
कर्तव्य मानते हैं, पुण्यसे घीरे-धीरे धर्मका होना मानते हैं, तथा 
जो यह मानते हैं कि लकेले आत्मासे धर्म नहीं हो सकता, उसके 
लिये परावरूम्बन आवश्यक है, मानों वे यह मानते हैं कि उनमें 
निजकी कोई शक्ति नहीं है। जो अपनेमें धर्मकी “नास्ति मानते हैं 
वे वाहरसे घर्की 'जस्ति” कहसे छायेंगे? यह घममकी प्राधमिक 
बात है। यहाँ शुभको छोड़कर पापमें प्रवृत्ति करनेको नहीं कहते; 
क्योंकि लौकिक सज्जनता, नीति इत्यादिकी पान्नता तो आवश्यक है 
ही, किन्तु उससे अविकारी स्वभावकों कोई लाभ नहीं मिल्ता। 
उत्कृष्ट पृण्य करके उसके फलस्वरूप अनुत्तवार चदमें ग्र वेयक तक य करके उसके फलस्वरूप जनन्तवार चंदुम दर 


गया, किल्‍्तु उप्तका निषेघ करके जो विकाररहित पूर्णस्वभावकी, 


आात्माकी श्रद्धा लहीं करता, सत्यासत्यका चिणय नहीं करता वह निर्णय नहीं करता वह 


प्रमार्थतः मृढ़ जीव है। 
अनाविकालसे वाह्मप्रवृत्ति पर हप्टि है, इसलिए जहाँ अनादि- 


कालसे माने हुयैको देखता | संतोष हो जाता है। और माचता 
है कि ' मैंने इसका त्याग किया-वह ग्रहण किया इसलिए नुझे कुछ छाम्न 

अवध्य होगा! किन्तु यह विचार नहीं करता कि मैं भीतर अपार- 
शक्तित अ्ल्ण्ब परिएूर्ण हूँ। पहले श्रद्धामँ निरावरुस्बी बीतराग 
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ज्ञायक स्वभावको पृर्णतया माननेके बाद सम्यग्द्शन होने पर भी 
चारित्रकी अस्थिरता जितना मोह शेष रह जाता हैं, किन्तु परमार्थ- 
ष्टिमें वह नहीं है क्योंकि उसको दूर करनेवाहा निर्मुंल हृ्टिका 
विवेक सदा जाग्रत रहता है, इसलिए वह अल्पकालमें शेष रागका थरो 
नाश कर डालेगा। 
कीचड़से लथपथ होते हुए भी जो पहलेसे स्वच्छ जलरूका 
विश्वास करता है उसकी जलूकी सभी प्रकारकी मलिनताकों दर 
करनेकी दृष्टि पहलेसे ही खली होती है, भले ही उसे मलिनता दूर 
करते हुए कदाचित्‌ कुछ विलम्ब लग जाये। एकरूप निर्मेलताको प्राप्त 
करनेकी रुचि मलिनता नहीं रहने देगी । जबतक मात्र पुण्य-पाप- 
के विचारकों हो आत्माका स्वभाव मानता है और छशुभभावसे 
गुणका होना मानता है तवतक निर्मल स्वभाव पर दृष्टि नहीं जातो और 
वास्तिवक रूपमें अशुद्धताको दूर करनेका मार्ग नहीं सूकता। 
जो अज्ञानी लोग बन्घमार्गको मोक्षमार ग्रानकर व्यवहार-व्यवहार 
चिल्लाते हैं और जी यह कहकर कि “हमारा व्यवहार ग्रहण करने 
ग्रोग्य है. व्यवहारकों ही पकड़े बंठे हैं उन्हें आच।येदेवने व्यवहार: 
मूढ़ कहा है। 
है भाई! तू वीतरागी प्रभु भूतार्थ है, पराश्रयसे हंॉनेवाले 
क्षणिक विकारी भावकों अपना मानकर उसे जो उपादेय मानता है 
ओर उससे गुण मानता है वह अविकारी आत्मस्वभावका घात 
करता है। 
| बविकारी द्रव्यस्वभावकों देखने वाली हृष्टि शुद्धृष्टि है, 
सम्यस्हृष्टि है। और जो विकारकों अपना स्वरूप मानता है, परवस्तुसे 
शुभविकारसे घर्म मानता है वह मिथ्याहष्टि है। देह इत्यादि पर- 
माणुकी घूल अचेतन संयोगी वस्तु हैं-वह संयोगी वस्तु ज्ञायकस्वरूप 
नहीं है गौर आत्मा जड़रूप नहीं है, इसलिये बात्माका परके 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, परकी कोई भी क्रिया आत्मा नहीं कर 
८ ते ; 






सच्चे तपकी परिभाषा 'इच्छानिरोधस्शप: है; इच्छाका त्याग 
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अर्थात्‌ इच्छाकी नास्तिका मतलब है विकारका नाश और यही तप 
है, यही इसका भर्थ है। जब जोव अविकारी, नित्य अस्तिरूप ज्ञायक >5 
तत्त्वकी प्रतीति करता हैं तव वह विकारका नाक कर सकता है।+ 

यह महामंत्र है, किसीको साँपने काटा हो और फिर बह 
बिलमें चछा गया हो तव गारुड़ी (सपेरा ) ऐसे मन्त्र पढ़-पढ़कर 
भेजता है कि यदि उस आदमोका भाग्य हो तो साँप विलमेंसे बाहर 
आ जाता है और विपको चूसकर वापिस चला जाता है। ( यहाँ पर 
मंत्रकी महत्ता नहीं देखनी हैं किन्तु सिद्धान्तको समभनेके लिए 
हृष्टांतका अंश ही लेना है) उस मन्त्रसे यदि आयु शेप हो तभी 
विप उतरता है किन्तु भिलेकीनाथ परमात्माने सम्यग्दशनबूपी ऐसा 
महामन्त्र दिया है. कि जो अनादिकालसे अज्ञानरूपी सर्पके हारा चढ़े 
हुए चैतन्यमगवान आत्माके विष (पर-भावसें ममत्वहूप जहर )को 
उतार देता है। 

सम्यन्दर्शन किसीके कहनेसे अथवा देनेसे नहीं मिलता। 
स्वयम्‌ अनन्तगुणके पिंड सर्वज्षमगवानने जैसा कहा है, वसा है। उसे 
सर्वज्षके न्‍्यायानुसार सत्समागमके ह्वारा ठीक पहचाने और भीतर 
झखण्ड शध्रूव स्वभावका अभेद निइुचय करें तो सम्यग्दर्शन-बात्म- 
साक्षात्‌कार होता है, उसमें किसो परवस्तुकी आवध्यक्ता नहीं होती। 
यह बात ग़रूत है कि यदि मैं इतना पुण्य करू, इतना घुभराग करू 
तो उससे धीरे-धीरे सम्यग्दर्शन हो जायगा। कोई वाह्मक्रिया करे, 
जप करे, हठयोग करे तो उससे कद्ापि सहज चेतन्य आत्मस्वभाव श्रगट 


नहीं होता, घ॒र्म नहीं होता। धर्म तो आत्माका सहज सुउदायक तो आत्माका सहज खुखदायक 
स्वभाव है। 


प्रइत:--जब कि आप वाह्मक्रिया करनेंको कुछ कहते हो नहीं 
हैं तव धर्म तो विलकुछ सरल हो गया ? 

उत्तर:--धर्मका अर्थ हैं अनन्त सुखस्वरूप बात्माका नित्य 
स्वभाव, उस अनन्त सुखस्वरूपके प्रगट होनेके कारणोंमें कष्ठ है, 
“ऐसा जो मानता है वह सच्चे धर्मको ही नहीं उमझा। धघमें तो 
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आत्माका स्वभाव है इसलिए वह कष्टप्रद नहीं है। छोग वाहरसे 
माप निकालते हैं कि छह मास त्तक शाहारक्ा त्याग किया है, 
घर्मं्यें घोर परिषद्र सहन करने पड़ते हैं। इसप्रकार जो घर्ममें दुःख 
मानते हैं वे घर्मको क्लेगरूप मानते हैं, किन्तु धर्म क्लेशरूप नहीं 
है। आत्माके अनाहारी ज्ञानस्वभावक्षे आनन्दमें छीन होने पर 
ज्ञानीके छह मास तक आहार सहज हो छूट जाता हैं और जो 
शरीर सूख जाता हैं उस पर दृष्टि ही नहीं जातो। जखण्ड स्वरूपको 
शान्तिर्में सहज ही इच्छा रुक जाती है, इसका नाम है तप; उसमें 
कष्ट नहीं किन्तु अविकारी आनन्द है। 

बाह्य तप, परिपह इत्यादि क्रियाओंसे मानता है कि मैंने सहन 
किया है इसलिये मेरे धर्म होगा, किन्तु उसकी हृप्टि वाह्ममें है, 
इसलिये धर्म नहीं हो सकता। जिसे शरीर पर प्रेम है उसे शारीरिक 
प्रतिकूछऊता होने पर द्वष उत्पन्त हो जाता है। ज्ञाचीको शरीरके 
प्रति राग नहीं होता, उन्हें तो अनुकुर-प्रतिकुल संयोग ज्ञेयमात्र होते 
हैं। अधिक कष्ट सहनेसे अधिक घर्म होनेकी वात तीचलोक और 
तीनकालमें नहीं हो सकती । 

यहाँ पर सहगस्वभावी आत्माका घम्म न्यायपुरससर कहा 
जाता है। जेसे-निर्मेठ जलस्वभावत्ते अज्ञात भज्ञानी जीव कादव- 
मिश्रित जलको मेला सानता मलिन ललको हो पात्ता है, कितु 
निर्मल-जलस्वभावका ज्ञाता अपने हाथसे निर्मेडी औपधि ( फिटकरी ) 
डालकर अपने पुरुषाथेसे निर्मल जलकों प्राप्त करता है, और उसीका 
ऊनुभव करता है। इसप्रकार ज्ञानानन्द आत्मा सहुज ज्ञायकेस्वरूप 
चतन्यज्योति है, वह स्वयं कर्समके संथोगसे ढेंका रहता है इसलिए 
मलिन प्रतिमासित होता है। आत्माको कर्मने मेरा नहीं किया 
किन्तु स्वयं विपरीतहृष्टिसि अशुद्धलप्स अपनेको राग-द्व प, पुण्य- 
पापका कर्ता मानता हें, और अपनेको रागी-ह्षो मावकर उस 
विकारीभावकी अपना मानता है। इसप्रक्नार मानवेवाला व्यवहार- 
मुढ़ हूँ वर्योंकि उसे स्वभावकी ख़बर नहीं हे । 
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अरे! यह देव-दुर्लंसम मानव-शरीर मिला है, इसमें अनन्त 
भवका धन्‍्त हो सकता है ऐसी अपूर्व श्रद्धाके द्वारा एक-दो भवसें 
ही अखण्डानन्द पूर्ण भोक्षस्वभावकी प्रगट प्राप्ति होनेवालो है, 
इसप्रकार यदि निःसंदेहरूपसे अन्तरंगमें हृढ़ निश्चय न करे तो जैसे 
कुत्ते, बिल्ली, कीड़े-मकोड़े आत्मभानके बिना मर जाते हैं उसीप्रकार 

आत्मप्रतीति किये बिना मनुष्य-जीवन व्यर्थ जाता है। 
बात्माकी अपूर्व प्रतोति करना ही मनुष्य जीवनका वास्तविक 
कर्तव्य है। जिसे सच्ची श्रद्धा होती है उसे भव-विनाशमें शंका ही 

नहीं रहती । 
जहाँ शंका वहाँ ग्रिन संताप,, डुल्ह 
ज्ञान वहाँ शंका नहिं स्थाप । 
प्रभु भक्ति वहाँ उत्तम ज्ञान, 

प्रथु॒ भाप्तिमें गुरु भगवान | 
( श्रीमदु राजचन्द्र ) 
जहाँ शंका है वहाँ ज्ञान नहीं है भौर जहाँ सच्चा ज्ञान है 
वहाँ शंका नहीं रहती । पुरुषार्थके द्वारा जहाँ स्वभावमेंसे सच्चा ज्ञान 
प्राप्त किया जाता है वहाँ गुरु निमित्तरूप होते हैं। स्वाधीन 
मोक्षस्वभावकी यथार्थ श्रद्धा होने पर बन्धनकी मान्यता छूटकर 
अन्तरंगसे यह निस्सन्देह विश्वास हो जाता है कि मैं विकार रहित, 
भव रहित, अबन्ध, भ्रूव स्वभावों हूँ। और ऐसी निस्सन्देह श्रद्धा 
आत्मा हो सकती हैं कि बहुतसे कर्मोके आवरण टूट गये, कुछ ढोले 
हो गये और शेष अल्पकालमें ही दूर करके पूर्ण परमात्मदशाको प्रगट 

कर लूगा। 
आत्मा अनन्त स्वाधीन ग्रुण भरे हुए हैं, उन्हें न देखकर 
बाह्य कर्मोके निमित्तमें युक्त होनेसे-परके ऊपर दृष्टि होनेसे-अभेदसमे 
जो भेद पड़ता है, पुण्य-पापभाव होता है, उसीको आत्माका स्वरूप 
मानता है, पृण्यसे ठीक हुआ मानता है, उस जीवको विकारी भावके 
३९ ; * 
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प्रद्चि जादर होठा है इसलिए उसे कअविकारी बात्माकै प्रद्दि आादर 
नहीं होता। पुण्य वो बुभ दायशाव हैं, उसका झादर करना सो 
महायुद्त्ा है। उन्त क्षणिक धावोंका बाश्रय करमेवाला मिथ्याहृषिदि है । 

स्वदस्म्ताके हारकों खोलने दाला और परतन्त्रताक्ी बेड़ीको 
तोड़ने वाला भेरा प्रमाथंभाव है वही मेरा स्वभाव पूर्ण पवित्र सिद्ध 
पस्वात्माके समान शुद्ध है। उस श्र वस्वभावकों ही भृतार्थेदर्शीजन 
शुद्धनयके हारा अपना स्वरूप मानते हैं। शुद्धनवानुसार वोध होने मात्रसे 
परसे भिन्च एकमात्र ज्ञायकरूपमें अपनेंको ही अनुभव करते हैं। 
भयवात बात्मा सदा अक्षम, अरूपी, अविकारी, निर्मल, ज्ञानमुर्ति है, 
उसे परतमार्थ श्र वल्‍ूपमें देखनेवाले ज्ञानीजन भेदरूप क्षणिक विकारूप 
नहीं देखते । 

इसे समभनेसे यदि विलम्ब लगे तो बकुलाना नहीं चाहिये, 
किन्तु घीरण घरकर समझनैका प्रयत्न करना चाहियें। यदि पहलेसे 
ही यह मानकर कि समझें नहीं आयेगा, समझनेका पुरुषार्थ न करे 
तो फिर अवन्तकाल तक यधार्थ समझका हार बन्द कर देता है। 
भूल तो वर्तेमान एक समयमात्रके लिये होती है, तिकारू स्वभाव 
भूलरूप नहीं हो जाता, इसलिये समझकर घूछको दूर करना चाहिये । 

भूताय्येदर्शी ( शुद्ध दष्टिसे देखनेवाले ) के ऐसा विवेक होता 
है कि “मैं अकेला तिल हूँ, ध्रूच हूं,” इसलिये अपने पुरुषार्थके द्वारा 
ज्ञानज्योतिसे शुद्धनयानुसार बोध होता है। उस वोधमान्नस्ते निर्मल 
प्रूव स्वभावकी प्रतीति तथा बात्मा मौर कर्मकी भिन्नताका विवेक 
उत्पन्न करता है। अपने पुरुषार्थके द्वारा प्रगद किये गये सहज 
एक ज्ञायकस्वभ्षावकोीं ही सम्पश्हृष्टि शुद्धनयकै द्वारा अनुभद करता 
है, यह सम्यर्दशंत है। हे 

यदि कोई कहे कि समयसारतमें बी. ए. और एल. एल. दी, 
जेंसी उच्च भूमिका की दातें हैं तो यह ठीक नहीं है। जो यथार्थ 
ब्रात्महित करना चाहे उसके लिये प्रथम उपायकी बात है। सभी जीव 
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सिद्ध परमात्माके समान हैं, तू भो सिद्ध चमाद है। फिर यदि तू चहीं 
समझे तो क्या जड़ पदार्थ समझेगा। 

कोई करके वामको रोता है कि मुझे कर्मंदे सार डाला! 
यदि कर्म मार्य साफ कर दे तो घम सूझे | किन्तु साई! कर्म तो लड़ 
अंच, बोर भावरहित हैं, उन्हें यह ख़बर ही नहीं कि हम कौन हैं 
ओर कहाँ हैं। परमार्थंस्रे तुझे उनका कोई वन्धव नहीं है किन्तु तेरी 
विपरीद मान्यताका ही बन्धन है। चुलरहित त्िकाल निर्मल पूर्ण 
स्वभावक्ो देखकर सीधी मान्यता करे तो तुझसे अच्चुद्धता नष्ठ हो 
सकती हैं, वह बचधुतायं हैं अर्थात्‌ नित्यस्थायों स्वमावर्दें वह नहीं है। 

मैं अखण्ड चेतन्यज्योति त्रिक्षाल निर्मछ एकरूप आदन्दमूर्ति 
हुँ। इसप्रकार जो चुद्ध परमार्थहष्ठिसि अपनेकी अखण्ड ज्ञायक बोतराग 
सिद्ध परसात्माके समाव बनुसव करता है, वहों अपने ब्लुवस्वरुपको 
मानता है और इसलिये परका-दिकारका स्वामित्व नहीं करता । 

इणष्टिको निर्मल करनेके वाद झुभभाव होता तो बवश्य है 
किन्तु उसका जादर नहीं होता। उसे यह भाव है क्षि-अपनी 
वर्तेमान निर्वेछताके कारण शुभसाव होता है, किन्तु वह मेरा स्वभाव 
नहीं है; मेरा स्वभाव ठो घुद्ध वीतराय है, और उस स्वभावकी दृष्टिके 
बलसे उसके स्वमाव्ें विकारका अमाव विज्यममाव होता है । 

जैसे काछी-कोलीके गनन्‍्दे लड़के किसीके घरके आंगनसें 
चेलनेके लिये पहुँच जायें दो उन्हें देखकर बात्मीयताकों ऐसी 
भावना नहीं होती कि वह हमारे वंशके रक्षक हैं, प्रत्युत यह जानकर 
कि यह मेरे घरके नहीं हैं, उन्हें घरसे वाहर निकाछ देते हैं। 
इसीप्रकार चंतत्बमृलि भगवान जात्मामें राय-ईं पी संकल्पु-विकल्प 
वाली वृत्ति जपती बशक्तिके कारण दिखाई देतो हैं, उसका स्वभाव« 
को पूर्णताकी इृप्टिके बलूसे निषेव करते हैँ। 

अन्तरंगर्में शुभ-अद्युन भावषोंमें हेयतुद्धि होनेसे भौर ऐसे 
स्वभावका कादर होनेते कि मैं वर्तेमातमें त्रिकाल, अखण्ड, निर्मल पूर्ण 
सामथ्येहूप है--शद्धनयके दास अपनेमें पूर्ण ज्ण्ड इप्ठिको झतीति 
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अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन होता है, यही पूर्ण सुक्ति-मन्दिरमें प्रवेश करनेका 
प्रथम द्वार है। 

यहाँ पर शुद्धनय निर्मेली औषधि (फिटकरी) के स्थान पर 
है। जो अन्तरंग निर्मेलद्ृष्टि (शुद्धनय) का आश्रय लेते हैं, वे सम्यक्‌- 
अवलोकन करने वाले हैं इसलिये सम्यक्हृष्टि हैं। उसके अतिरिक्त 
शुभाशुभभावका आश्रय करनेवाले भेदरूप व्यवहारके पक्षपाती-- 
व्यवहारमुढ़ हैं, मिथ्यादृष्टि हैं। 

पुण्यसे धर्म होगा, पुण्य तो धर्मका प्रारम्भ है, पुण्य छगेठा 
है, धर्मका साधन है, गुणके लिये बाह्य॒क्रिया आवश्यक है, इसप्रकार 
विका रसे-बन्धनभावसे अ्विकारी अबन्ध स्वभाव प्रगट होगा, यों 
मानने वाले तथा देहकी क्रिया, पृण्य-पापकी क्रियाका मैं कर्ता हैं, 
परसे मुझे लाभ-हानि होती है, परके अवलम्बनसे गुण होता है, 
ऐसे अज्ञानरूप अभिप्रायकों माननेवाले सम्यग्दष्टि नहीं हैं। 

यह सब समझनेकी अपेक्षा जिसे जगत ठोक मानता है वेसा 
ही करना छोगोंको भी ठीक छगता है। कोई कहता है कि पाँच 
हजार रुपया खर्च करो तो कल्याण हो जायगा, किन्तु ऐसा कल्याण तो 
जीवने अनन्तबार किया है, लेकिन उससे धर्म नहीं हुआ । जीव ऐसे 
सूक्ष्म अन्तरंग स्वभावकों नहीं समझ सका, ओर बाहरसे जो अच्छा 


दिखाई देता है उसमें घर्म मानकर सन्तुष्ट हो जाता है। प्रशंसा 
करनेवाले भी बहुतसे लोग मिल जाते हैं--जो कहा करते हैं कि 


' आपनी बहुत बड़ा प्रसार्थका काम किया है, अब आपका कल्याण 
अवष्य हो जायगा' | यदि पेसेसे धर्म होता हो तो निर्धनके धर्म नहीं 


होगा । सच तो यह है कि रुपया-पेसा दे देना पुण्यका कारण नहीं 
है, किन्तु अन्तरंगमें रुपये-पंसेके प्रति होनेबाले रागको कम करे 
तो पुण्य होता है। लोगोंमें अपनी प्रतिष्ठा बढ़ावैके लिए रुपया-पैसा 
दे, ओर यह माने कि मैं धर्मादा करता हूँ तो वहाँ रुपया-पैसा देने पर 
भी परके अभिमानके कारण पाप होता है। पेसा देनेसे ही पृण्य 
होता है यह बांत नहीं है। रुपया-पैसा तो पर-जड्वस्तु है। शरीरादि 
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की प्रवृत्ति हुई इसलिए, जथवा रुपया-पेसा देनेसे पुण्य होता है यह्‌ 
सानना गरुत है । रुपया-पेसा तो उसके (सामने वालेके ) पृष्यके 
कारण गौर जड़की झवस्थाके कारण उस समय उसके पास आतने- 
वाला ही था। दूसरेके कारणसे पृण्य नहीं होता किन्तु कषायोंके 
मन्द करनेसे पुण्प होता है। अन्तरग तत्त्वकी पहिचान करना बौर 
तृष्णा-रागरहित अविकारी “मैं कौन हूँ इसको यथार्थ प्रतीत करना 
सो घ॒र्मं है। स्वभावको जाने बिना शुभभावसे दान देकर तृष्णा 
कम की जासकती है किन्तु वहाँ वास्तवमें तृष्णा कम नहीं हो जातो । 
वर्तमान तृष्णा घटी हुई दिखाई देती है, किन्तु हष्टि तो परके ऊपर 
होती है इसलिये दह भविष्यमें पृण्यके फलमें मृढ हो जायगा | ५” 
जिसे पराधित व्यवहारमें उपादेयबुद्धि है, जो विकारके 
कतंव्यको ठीक मानता है, उसका किसी भी प्रकार हित नहीं होता । 
इसलिये निरावरूम्बी निरपेक्ष ज्ञायकस्वभावका अनुसरण करनेसे 
सम्यग्दशंन होता है। शुद्धनयसे निरावरूम्बी पूर्ण निर्मल स्वभावकों 
मानने वालोंको व्यवहारनयका अनुसरण करना योग्य नहीं है। 
इस गाथामें सम्यर्द्शनका स्वरूप अत्यंत सादी भाषामें, 
अलौकिक रोतिसे, स्वच्छ पानी और कीचड़का हृष्टान्त देखकर इस- 
प्रकार समझाया है कि छोटा बालक भी समझ सकता है। यदि 
वारम्बार सुनकर मनन करे तो चाहे जो व्यक्ति भगवान आत्माके 
निर्मेछ ज्ञायक स्वभावका स्वयं अनुभव कर सकता है। 
खड़ा. प्रइनः--पुण्य-पापकी वृत्तिको चुभूतार्थ-अस्थायी क्यों कहते हो ? 
उत्तर:--पुण्य-पापके भाव क्षणिक संयोगाधीन किये हुए होने- 
मे बदले जाते हैं, इसलिये अभूतार्थ-भस्थायी हैं, जेसे बहुतसे आदमियोंके 
बीच चन्दा लछिखाया जा रहा हो तो उसे देखकर किसीके पाँच 
हजार रुपया देनेके शुभभाव हो जाते हैं, और वह पाँच हजार रुपये _ 
लिखा देता है, विन्‍्तु घर जाकर उ्चका विचार बदल जाता है। जब 
कोई उसके पास वह रुपया मांगने जाता हैं तब उसको रुपया देने- 
की द्वावमत नहीं होती, इसलिए वह उसका दोष निकालता है भौर 
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कहता है कि तुम्हारी चंस्था ठीक वहीं चलती, इसलिये अभी कुछ 
। इसप्रकार तृष्पाको रखकर व्यर्थ यज्ष लुढता 
नहीं | किसीको संस्यः बच्छों न 





अभूतार्थ 
त्रंकालिक है, इसलिये भूठारय हैं, यदि डे परमार्थहुप्टसे लक्षसे 
लिया जाय तो चित्यस्वभावका निमंचय चहीं वदल सकता 





सावाचें+--बहाँतर व्यवह्रतयक्री अनूता्थ ओर झुद्धनयकों 
भूतार्थ कहा है। पूर्ण-ज्ाचानन्दस्वहूप आत्मा ही अजण्ड वस्तु है, उसके 
लक्षसे हटकर, पर-संयोवके छककसे पृण्य-पापक्ी वृत्ति होती है, तब 





सावक भावक्ी घारामें खण्ड-भंग पड़ जाता हैं। जऊँसे नदीका 
प्रवाह अखण्ड है, किन्तु वीचमें नाला जाने पर उप्तके प्रवाहमें रूण्ड 
पड जाता है, उच्ची कार त्रकालिक ज्ञायक चंतन्यस्वभाव एकरूप ही है, 
उसमें वर्तमान क्षण्रिक भवस्था सान्के छिये कर्मके निमित्ादीद 
शमाशुमभाव होते हैं, वह व्यवहार है, उस व्यवहारका विपयमेद 
अनेकाकार है। उसका बाश्रय करमेवाला शमझम विकारकों हप्डिका 
विपय इनानेद्राला थिव्याहस्टि 
शुद्धनधवक्ा विषय अमेद एकाकारूूप नित्यद्रन्य है, उसकी 
इण्टिमिं भेद दिल्लाई नहीं देता । भिर्मेल अखग्ड स्वमावक्री हष्टि करने- 
के दाद भी चारित्र्स कर्मी होनेके कारण चुमवत्ति होती है, वह 
व्यवहारका विषय हैं। व्यवह्मरका भेद एक समयमात्रक्ते लिये है, 
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इसलिये भृत्रार्ृष्टिमे भेदरूप व्यवहार असत्या्थे-अविद्यमान है । 


* भेदरूप व्यवहार अविद्यमान है --ऐसा कहनेका किसीको यह 
तात्पय नहीं निकाछना चाहिये कि कोई वस्तु सवंथा भेदरूप है ही नहीं । 
अविद्यमान है, अर्थात्‌ स्वभावमें नहीं है। ऊपर असत्यार्थ कहा है 
वह वस्तुखूपमें है अवश्य, किन्तु नित्य स्वभावमें नहीं है। परके अब- 
छम्बनरूप शुभाशुभ विकार यदि वर्तमान अवस्थाम भी न हो तो पुरु- 
षार्थ करके विकारकों दूर करके शविकारी निर्मल हो जाओँ ऐसा 
अवकाश ही न रहे। वर्तमान अवस्थामें चिकार है, किन्तु ज्ञानी उस 
वर्तमान भेदहृष्टिको द्रव्यश्वभावरूप नहीं देखता । 

जिसे अपना हित करना है उसे सत्समागम द्वारा यथार्थ 
वस्तुको जानकर, भेदकों गौण करके, एकरूप प्र वस्वभाव भूताथ्थंका 
लक्ष करना चाहिये, जिसे अनन्तभवका दुःख दूर करना हो और सच्चिदा- 
नन्‍्दमय पूर्ण सुखरूप स्वाधीन तत्त्व प्राप्त करना हो उसीके लिये यह 
बात कही जारही है। 


सुख स्वभावमे ही है। जीव अपने स्वभावकों जाने बिना 
अनन्तवार पशु-पक्षी, कीड़ा-मकोड़ा आदिका भव धारण किया करता 
है। यदि किसो आदमीसे कह दिया जाय कि “तू तो गधे जेसा है ' तो 
वह भगड़ा करनेको तैयार हो जायगा; किन्तु उसे यह ज्ञात नहीं है कि 
अन्तरंग्मे जिन विकारी भावोंका सेवन कर रहा है उनका सम्यक- 
ज्ञानके द्वारा जबतक नाश नहीं कर दिया जाता तबतक उसके अज्ञान- 
भावमे गधेके अनन्तभव घारण करनेकी शक्ति चिद्यमान है 

यदि अपनेमें भूलरूप विपरोत मान्यता न हो तो उस भूलके 
फलस्वरूप यह श्व्वार ( जन्म-मरण ) ही क्‍यों हो ? और यदि वह 
भूल सामान्य हो तो उतने भव न हों, किन्तु वह भूल असामान्य- 
असाधारण है। निजको निजकी ही भ्रांति हैं। आत्मस्वभावकी पूर्ण 
स्वाघधोनता स्वीकार करके जबतक वह भूल दूर नहीं कर दी जाती तब- 
तक उस भूलरूप विप्रीतभावप् अनन्तभव तेयार ही समझना चाहिये | 
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जैसे जलको मलिनरूप ही मानने वालेको स्वच्छ-मीठे जल- 
का अनुभव नहों हो पाता, और वह मेला जल ही पीता है, इसीप्रकार 
मात्मा ज्ञानानन्दसृति परसे भिन्न है, किन्तु वह अपनी स्वाधीनताको 
भूलकर पुण्य-पाप-विकारको अपनेरूप या हित्तकर-करने योग्य 
मानता है, और उस मलिचभाव तथा उसके फलस्वरूप भव-अमणकी 
जआाकुछताका ही अनुभव करता है । 

अक्नेली वस्तुर्में स्वभावसे विकार नहीं होता, किन्तु उसमें 
यदि निमित्तरूप दूसरी वस्तु हो तो उस निमिलको ओर झुकाव करने- 
से विकार होता है। बात्माके विकारमें निमित्तत्प दूसरी वस्तु जड़- 
कर्म हैं। उन जड़कमोके सम्बन्धका अपनेमें व्यरोप करके जीव 
राग-ह ष करता है। 

जडकर्म और वाह्य-संयोगी वस्तुके अनेक प्रकार हैं । उस 
बाह्य-वस्तुके आश्रयसे प्रजा, भक्ति, न्त, तप, दान इत्यादि अनेक 
प्रकारके शभभाव तथा हिसा, च्रोरी, असत्य इत्यादि-अनेक प्रकारके 
अशुभ भाव होते हैं। वे शुभ और अशुभ दोनों वंघनभाव हैं। किन्तु 
इसका यह अर्थ नहीं है कि पुण्यको छोड़कर पाप किया जाय। यहाँ 
तो यह वात न्यायपुरस्सर जाननेके छिए कही गई है कि पुण्य-पापकी 
मर्यादा कितनी है। क्योंकि ऐसा मानने और मनवानेवाले वहुतसे 
लोग हैं कि पुण्यसे धर्म होता है अर्थात्‌ विकारसे-वंघनभावसे 
आत्माका अविकारी धर्म होता है यहाँ तो अविरोधरूपमें यह कहा 
जा रहा है कि जन्म-्मरण कंसे दर हो और वत्तेमानमें आात्म- 
साक्षात्कार कैसे हो । 

साक्षात्‌ त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर भगवान श्री सीमंघरखस्वामीके, 


रचना समयसार शाख्तके रूपमें हुई है, उसी अविरोधी तत््वको यहाँ 

अल्प आयुष्मान हे भाई ! जब अपूर्वे समझका सुयोग सिक्ता 
तब यदि नहीं समझेगा तो फिर जनन्‍्त॒कालमें भी ऐसा उत्तम 
सुयोग सिवा दुलेभ है। जैसे पिता पुत्रको कहता है कि भाई, यह 
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दो महीने सच्चे मौसमके हैं; इसलियें कमानेके बारेमे सावधानी 
रख। इसीप्रकार आचार्यदेव संसार पर करुणा करके कहते हैं कि 
अनन्त भवोंका अल्पकालमें ही नाश करतनेका यह अवसर मिला 
है, इसलिये सावधानीपूर्वेक आत्मस्वरूपको यथार्थ पहचान ले। यदि 
अब चुक गया तो फिर उत्तम अवसर नहीं मिलेगा । 

अशुभभावकों दूर करनेके लिये शुभभावके अवलंबनका 
निषेध नहीं है किन्तु जीवने आत्माका निर्मे चिदानन्द अखण्डानन्द 
स्वतंत्रत्व सच्चे ग्रुरुज्ञाससे पहले कभी नहीं सुना था और न माना 
था, न कभी अनुभव किया था इसलिये यहाँ पर उस थपूर्व तत्त्वकी 
बात कही जाती है । 

बाह्य सुधार करो, व्यवहार सुधारो--ऐसी लछौकिक बातें इस 
जगत्‌में अनादिकालसे कही जारही हैं वह अपूर्व नहीं हैं किन्तु यहाँ 
तो आचायंदेव कहते हैं कि जो पुण्य-पापके विकारी भावोंकों अपना 
स्वरूप मानता है, उससे अपना भला मानता है, शुभमे भौर पुण्यमें 
उत्साह दिखाता है, उसका आदर करता है, उसे अविकारी भगवान 
सात्माके प्रति आदर नहीं है, किन्तु अनादर ही है। उसे परमार्थे 
साक्षीस्वरूप आत्माकी खबर नहीं है, इसलिये परका आश्रय लेकर 
अभृतार्थ व्यवहारको अपना मानता है, तब भृतार्थदरष्टि-सम्यर्हृष्टि 
अपनी बुद्धिसे प्रयुक्त शुद्नयके अनुसार बोध होने मात्रसे स्वभाव- 
का अनुभव करता है। यहाँ पद जिसने स्वयं पुरुषार्थ किया उसीको 
अंतरंग साधन कहा है, देव-गुरु-शास्न तो दिशा बतछाकर अलग रह 
जाते हैं। देव गुरु शास्त्र भी परवस्तु हैं उसके आधीन तैरा अन्तरगुण 

'हे भगवान ! मुझे बुझे तार देना / यों कहने वालेने अपनेमें 
सामथ्यं नहीं है यों माना अर्थात्‌ अपनेको परमुखापेक्षी माना | 
परमाथ्थसे मैं नित्य स्वावलंबी हूँ, इसप्रकार यथार्थ समभनेके बाद 
यदि व्यवहारसे भगवानका नाम लेकर कहे कि तू मुझे तार देना तो 
यह जुदी बात है। किन्तु जो अपनेको शक्तिहीन मानकर दीन भयो 
9 





३१४ ] [ समयसार प्रवचन : पहला भाष 


प्रभु पद जपे मुक्ति कहाँंसे होय ?” मुभमें शक्ति नहीं है तू मुझे ताइ 
दे, इसप्रकार विल्कुछ रंक होकर प्रभु-प्रभु ! रटा करे तो मुक्ति कहाँ- 
से होगी? भगवान्‌ तो वीतराग हैं, उन्हें किसीके प्रति राग नहीं है 
तथा कोई किसीको तार नहीं सकता। मैं स्वाव्ूंबी पूर्ण हैं ऐसे 
स्व॒भावकी प्रतीतिसे अज्ञानकों दर करके जिसे स्वयं भगवान होनेको 
श्रद्धा नहीं है वह दीनहीन रंक वनकर दूसरेके पाससे मुक्तिकी 
भाशा रखता है। वह भगवानसे कहता है कि हे भगवान ! तू मुझे 
तार देना, इसका अर्थ यह हुआ कि तू ही मुझे अभीतक चक्‍्करमें 
 डाछ रहा है और तूने ही अभीतक मुझे दुःखी किया है। इसप्रकार 
वह उल्टा भगवानको ही गालियाँ देता है; वह वास्तवमें भगवानकी 
स्तुति नहीं करता किन्तु उसे रागी मानकर उसकी अस्तुति करता 
है अर्थात्‌ वह रागकी ही पूजा और रागकी ही भक्ति कर्ता है । 


वह कहता है कि ' हे भगवान ! तू भूल दूर कर, भुझे तार दे, तू 
मुझे मुक्ति दे” इसका अर्थ यह हुआ कि मैंने तो भूल को ही नहीं, मुझे 
राग-द्व ष दूर नहीं करना है; तू मुझे तार दे या तू मुझे मुक्ति देदे, इस- 
प्रकारके भाव उसमें अप्रगटरूपसे आजाते हैं। भुगवान किसीकी तार दें 


अथवा राग-ढं षका नाश कर दें ऐसा राग-हू घका नाश कर दें सा, त्रिकालमें कदापि नहीं हू कदापि नहीं हो 
सकता । 


लौकिक व्यवहारमं विनयकी दृष्टिसि कहा जाता है कि 
हम तो बड़े-वृढ़ोंके पुण्यससे खा रहे हैं, किन्तु कहनेवाला अपने मनमें 
यह भी समझता है कि वह बड़े-बूढ़ोंके पुण्यको स्वयं नहीं भोगता । 
इसीप्रकार ज्ञानी सर्वेज्ञ वीतरागको पहचानकर 'बोहिदयाणं  तरण- 
तारण हो इसप्रकार विनयसे, व्यवहारसे, उपचारसे कहता है। कितु 
वह समझता है कि मैंने अपनी हो भूलसे परिभ्रमण किया है जोर 
मैं ही अपनी भूलको दूर करके स्वतंत्र स्वभावकी प्रतीतिसे स्थिर 
होकर वोतराग हो सकता है। यदि देव-ग्रुरु-शासत्रसे तर सकते होते 
तो उचका योग तो प्रत्येक व्यक्तिको अनन्तबार मिल चुका है तथापि 
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75 दाठकों सनदेका दयोग दवाच्म्दा वनकमम- कम ९०७ 
एंच्ा दाठकों उुनदेका सुयोग दारम्दार मिलना 


लिये छपनी दिदकी तंयारी होदी चाहिये। ऊँसे 
सननेसे 
च्च 


च््‌ 
है भाई ना अन्न: आज 0 

हट ड़ [ यह समचनेकी दाठ है, उछ ध्यान पूर्वक 
। दइलम 


५ मा कक हुये 
मिच्लोका स्दाद नहीं 
अाक्ा स्वाद नहीँ बादाता किन्तु स्वयं मिश्वीका दुकड़ा लेकर 
भड आम, 








यथार्थ स्वाद घ्यानमें ऊाता है। इसीप्रकार भगवान दात््मा ह्लाता- 





इ्य्दा उाद्दोंडप के ब॑जकटलटी दाह झसथव आन आकर आजम करने 
॥ छाद्धललप हं, उचका दाद सुनदंछ अथवा उछका अचुभव कर 
न रक, 


वाले हजहानीको ज्क्ज्जिज्ज इअप5२ ७०25-7८ पिराऊकल आइडल आदवन्द गज 
ले किसी ज्ञानीको देखनेसे स्वभादका पिराकल उसहद जआादन्द 


झानन्दके स्वादका ड् 


बात्मस्वरूपके झानन्दके स्वादक लतुभव हूं गीता हैं । 
विकालके ज्ञानियोंनें यदे उृक्षम ठत्त्व कहा है, उसकी 
प्राप्तकि लिये किसो दाह्य साघनका झवदलंदन है ही नहीं, ऐसा 
निरएेज्ष तत्त्व दीतरागके मसा्यमें हैं। उसका विरोध करनेवालोंक्रो 
तत्वकी खबर नहीं है। जो बवन्त झुद्धतासे विपरीत हुआ वह 
बच्चद्धतार्मे ऋचन्त है मोर जो द्कू होता है वह स्वभावकी शक्ति 
में कऋनतन्त है ! जो विकारतसें घननतयुनी विपरीदता करता है दह्‌ भी 
उसकी प्रावताके दिचा कनच्च तौर्घ॑करोंक्मा उाक्षाद्‌ उपदेश 
भी उसके लिये निर्मित्त चहीं हो सकठा। यदि दूतरेके माधघारसे 
उमननमें ला सकता हो ठो स्वतंत्रता ही न रहेगी । तत्त्वका स्वरूप 
भले ही हादोके पाससे ही उुनसेमें काये किस्त अपनी विजको 
तैयारीके दिदा समझमें नहीं ला उकता | 
पर-संयोगके काछवसे उलन्न झुमसाव क्षणसरपें ददल- 
कर लशरनाद होकर नरक-वदिगोदर्म ऊींच ले झायया, इंच ल्यि 
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अखण्ड निर्मेलस्वभावका आश्रय कर तो नित्य स्थिर रहेगा, वह 
किसी भी समय भौद किसी भी संयोगमें बदलेगा नहीं । 

“अपने पुरुषार्थके द्वारा” कहकर आचार्यदेवने मद्भुत अमृत 
प्रवाहित किया हैं। कोई कहता है कि-कर्म वाघा देते हैं, जब काल 
पके तब घ॒र्मं हो, कोई साधन मिले तब धर्म करें। ऐसा कहने वाले 
सभो लोगोंका निषेध करके आचायेंदेव कहते हैं कि मात्र आत्मासे, 
स्वाश्रयसे चाहे जिस क्षेत्रमं चाहे जिस कालमें घर्मं हो सकता है । 
स्वभाव तो जब देखो तब स्वयं नित्य एकरूप ज्ञानानन्द शांतिरूप ही 
है। पर-निमित्तके भेदसे रहित निधिकार वीतराग ज्ञानमूर्ति है। 

अहो ! इस अपूर्व ग्न्थमें कंसा तत्त्व भरा हुआ है। प्रत्येक 
गाथामें अपूर्व अमृत निहित हैं। ऐसी अपूर्व बात जहाँ-तहाँ सुननेकों 
नहीं मिलती इसलिये किसीको नई लगे और यदि पूर्ण ध्रद्धा न जमे 
तो भी तीनलोक और तोनकालमें यह सत्य बात बदल नहीं सकती। 
यदि समझमें न आये तो परिचय प्राप्त करके अविरोध स्वभावकों 
समझकर मानना ही चाहिये । 


यदि रुपया कमाना हो तो उसमें कोई संयोग अथवा काल- 
की प्रतीक्षा नहीं करता, किन्तु घर्मके लिए बहाने बताये जाते हैं कि 


ऐसा होना चाहिए ओर वेसा होना चाहिए। जिसे आत्माकी रुचि 


होगई है वह वायदे नहीं किया करता; वह कालदोष अथवा क्षेत्रदोष 
नहीं बतलाता। अनन्त जन्म-मरणरूप भवके त्राससे मुक्त होनेका 
उपाय सुननेको मिले और तेयारी न हो तो समझना चाहिये कि उसे 
आत्माकी रुचि नहीं है। 
निविकार हष्टकों भूलकर बाह्य प्रवृत्तिको ही धर्म मानने- 
वाले अन्तरंगके सत्यधरमंको न पहचानें तो वस्तुका जो निरावलंबी 
ध्वाश्वित मार्ग है वह त्रिकालमे भी नहीं बदल सकता। पृण्यसे, शुभ- 
देहकी कियासे अर्थात्‌ पराश्रयसे धर्म मानने वालोंकों सर्वज्ञ- 


भूगवानने मिथ्याहष्टि कहा है। इसप्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्यने डंके 
की चोट जगत॒के समक्ष घोषित किया है। सत्य ग्रोप्य नहीं है और 
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वह ऐसा भो नहीं है कि जिसको बात विशाल सभामे नहीं की जा 
सकती हो । - 


जेसे कोई अपने घर पाँच सेर सोना छाये त्तो उसे देखकर 
ही ख्लीको संतोष हो जाता है कि इसमेंसे भविष्यमें गहने बनेंगे । 
उन गहनोंकी सारी अवस्था नवकासो वतंमानपें सोनेमें निहित है। 
सोनेमे जेवर-गहनेरूप होनेकी पूरी शक्ति है ऐसा विश्वास वर्तेमानमें 
है, इसीप्रकार चंतन्‍्य आत्मा अखण्ड ज्ञानानन्दकी मूर्ति है उसे 
त्रिकाछकी संपूर्ण अवस्था और अनंतगुणके विडरूप वस्तुरूपमें 
वर्तमानमें लक्ष्य करके अभेद ध्ूूवरूप देखें तो उसमें केवलछज्ञान केवल- 
दर्शन अनस्तसुख और अनन्तवीर्य इत्यादि समस्त निर्मेठ अवस्थाएँ 
जतमानमे ही शक्तिरुपमें प्राप्त हैं । वह क्योंकर प्रगठ होंगी इसकी 
चिता अखण्ड पह्लवहष्टि वालेको नहीं होती । अखण्ड परमार्थको 
दृष्टिके बलसे निर्मेल पर्याय प्रगट होकर एकरूप सामान्य स्वन्द्रव्यमें 
मिल जाती है। इसलिये त्रिकाल एकरूप ज्ञायक आत्माको देखने 
वाली अखण्ड प्र्‌वहृष्ठिमि किसी अवस्थाके भेद अथवा प्रकारका 
विकल्‍प नहीं उठता।॥ ऐसा आत्मदशेनरूप श्रद्धाका जो अभेद विषय 
है वह प्रमार्थ है और वही भृतार्थ-सत्यार्थ कहने योग्य है । 

यदि आत्मा एकांत नित्य ही हो गौर अवस्थासे बदलनेका 
उसका स्वभाव ही न हो तो दुख दूर करचेका उपाय करनेको ओर 
यथार्थ ज्ञान करनेको कहना ही वुथा हो जायगा । किन्तु आत्मा 
एकान्तरूपसे अभेद नहीं है उसमें पराश्रयसे, अज्ञानभावसे वर्तेमानमें 
राग-द्वेष होते हैं भौर बविकारी स्वभावकी प्रतीतिके ढद्वारा भीतर 
स्थिर होकर रागको दूर करके मिर्मेल अवस्थारूप भेद भी आत्मा- 
मेँ हें। | 

राग-द्वेष विकार त्रिकाली ज्ञायक दाक्तिर्प वस्तुर्में नहीं है 
किन्तु वर्तमान अवस्था् है। यदि वर्तमान अवस्था भी (संसारो 


जोवोंके) विकार न हो तो 'तू समझ; रागकी दूर करके प्र रागकी दर करके पूर्ण 
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निर्मेलता प्रगट कर “--इसप्रकार विकारको दूर करनेकी बात ही 
क्योंकर कही जा सकेगी ? 

शुद्ध परमार्थदष्टिका विषय अभेद है--यह कहनेमें समस्त 
द्रव्यको परसे भिन्न और निजसे अभिन्न कहनेकी अपेक्षा है; किन्तु 
वतंमान अवस्थामें भेदवस्तुत्व॒ तथा विकारम पर-निमित्तकी 
उपस्थिति यदि कोई वस्तु ही न हो तो जंसे वेदांत मतवाले भेदरूप 
अनित्यको देखकर अवस्तु मायास्वरूप कहते हैं और सवेव्यापक एक 
अभेद नित्य शुद्ध ब्रह्मको वस्तु कहते. हैं वेसा सिद्ध हो जायगा । 
और ऐसा होनेसे सर्वथा एकांत. शुद्धनयके पक्षरूप मिथ्याहृष्टिका हो 
प्रसंग आजायगा । 

सर्वज्ष वीतरागने पूर्वापर विरोध रहित, परसे भिन्न 
अविकारी स्वरूप भेद-अभेदरूपसे कहा है, उसे मध्यस्थ-शांतहुष्टि 
करके अविरोधी सत्यको स्वीकार करके उसका न्यायसे आदर करके 
अन्तरंगभें पचाना चाहिये | 

एक कूटस्थ ब्रह्मको माननेमें क्या दोष है सो यहाँ बतलाते 
हैं:-- 


(१) यदि वस्तु एक ही हो ओर दूसरी वस्तु न हो तो 
समझनेवाला और समझानेवाला इसप्रकारका भेद नहीं रह सकता | 
भेद तो प्रत्यक्ष है फिर भी भेदको यदि भ्रम माने तो जाननेवालेका 
ज्ञान मिथ्या है । 

(२) क्षेत्रसे यदि सब सर्वेग्यापक हो तो भी उपरोक्त दोष 
गाता है । 

(३) कालसे आत्मा नित्य ही हो और वरंमान अवस्थासे 
बदलना न होता हो थर्थात्‌ यदि एकांत नित्य ब्रह्म वस्तु हो तो 
अशुद्धताकों दूर करके शुद्धताको प्रगट करना ही नहीं बन सकेगा । 

(४) भावसे यदि सभी आत्मा सदा एक शुद्ध ब्रह्मरूप 
पूर्ण ज्ञानगुण मात्र हो ओर प्रगट अवस्थामे कर्म-शरीरादिका संबंध 
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न हो अर्थात्‌ सर्वेथा भेदरहित, कार्य-करण रहित हो तो इसप्रकार 
एकांत माननेसे मिथ्याहष्टिर्प अज्ञानका प्रसंग आयगा । 


सर्वज् वीतरागका निर्दोष उपदेश अपेक्षा पुर्वेक यथाथे धर्मोको 
कहनेवाला हैं। एक-एक वस्तु परसे भिन्‍त और अ्रपनेसे अभिन्‍न 
है । उसमें नित्य-अनित्य भेद-अभेद, और शुद्ध-अशुद्ध इत्यादि जो 
प्रकार हैं उसप्रकार मानना सो अनेकांत है । एक वस्तुमें वस्तुत्वकी 
निष्पादक ( उपजाने वाली ) परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंका प्रकाशित 
होना सो अनेकांत है । 


आत्माको अविकारी कहने पर उसमे विकारकी अपेक्षा 
भा जाती है। विकार और अविकार दोनों एक भाव नहीं हैं किन्तु 
दो हैं। वास्तविक त्रिकाली स्वभावमें राग-द्वेष विकार नहीं है किन्तु 
अवस्थामें निमित्ताधीन विकार है। यदि अवस्थामें भी विकार न 
हो तो ससारके दुःख कोन भोगे? देह-इन्द्रियोंकों सुख-दु!ःखकी 
खबर नहीं होती इसलिये प्रत्येक आत्मा भिन्‍न है और जड़परमाणु 
भिन्‍न हैं। यदि जीवको विक्षत होनेमें नि्मित्तरूपसे अन्यवस्तु है ऐसा 
न माने और वस्तुरूपसे सबको मिलाकर एक आत्मा माने, क्षेत्रसे 
सर्वव्यापक जड़में भी माने, कालसे एकांत नित्य कूटस्थ माने, गुणसे 
नित्य ब्रह्महूप अभेद माने, भावसे बिल्कुल शुद्ध वर्तमान अवस्थामें भी 
विकार रहित माने तो ऐसे एकांतवादीसे पूछना चाहिये कि राग-हूं ष- 


की आकुलता कौन करता है कौन करता है ? 

यदि कोई कहे कि “भाग्य ही सुखी-दुःखी करता है, वही 
बनाता-बिगाड़ता है तथा इन्द्रियोंके विषयोंको इन्द्रियां हो भोगती हैं; 
उससे हमें क्या लेना-देना है? तो उसे शरीर पर अग्तिका डमा देकर 
देखना चाहिये कि कैसा समभाव रहता है? दोष ( राग-ह प ) त्तो 
करे स्वयं और 'उतका आरोप लगाये दूसरे पर ? भाग्य और ईदवंर 
ही सब कुछ करता है तथा बंनाना-बिगाड़ना भी उसीके आधीन है 
यों मानना सो मुढ़ता है, अविवेक है । 


३२० | [ समयसार प्रवचन । पहला भाग 


सर्वेज्ष वीतरागके मार्गमें रागादि विकल्पकों अविद्यमान 

कहनेंका कारण यह है कि जो विकल्प है सो दूर हो सकता है, क्योंकि 
| बह संयोगाधीवच है। वह वर्तमान क्षणिक अवस्थामें है। उसके 
अतिरिक्त अखण्ड त्रिकाली ध्र्‌ वस्वभाव वतंमानमें पर-निमित्तके भेदसे 
रहित पूर्ण निर्मेछ है, उस परमार्थके लक्षसे विकार दूर हो सकता 
7 है इसलिये उसे बभूताथथे कहा है । 

त्रिकाली भूतार्थ श्र वस्वभावकोीं मुख्यतया लक्षमें लैकर 
यदि उसमें अभेद परमाथर्थेहृष्टिका बल न लगावे तो वर्तेमान विकारी 
अवस्था दूर नहीं होगी । इसोप्रकार यदि यह माने कि आत्मा सर्वेथा 
भूल ही नहीं करता तो वह भूल-विकारकों दूर करनेका उपाय नहीं 
करेगा और कभी भी भूछ दूर न होगी | विकल्पको नष्ट करनेके लिये 
अभेदका अवलम्बन कहा है। निर्मेल, निविकल्प, अभेदका विषय करने 
वाली श्रद्धाका अखण्ड लक्ष करनेके लिये तथा अखण्ड गुणमें स्थिरता- 
एकाग्रता करनेके लिये अखण्ड गुणरूप वस्तु पर बल करे तो विकल्प 
छूटकर निविकल्प दशाका अनुभव होता है। इसी अपेक्षासे कहा है 
कि भेद-अभेदरूपसे वस्तुको समझकर अखण्ड, निर्मेल, ज्ञायक, धर व- 
स्वभावमें अभेद लक्ष्य करे तो विकल्पकी पकड़ छूटकर भेदका लक्ष्य 
गोण होनेसे राग-ह्वष दूर हो जाता है। वहाँ ऐसे विकल्प नहीं करने 
पड़ते कि राग-ह्व षको दूर करू या पुरुषार्थ करू । 

त्रिछोकीनाथ तीर्थंकर भगवानने व्यवहारनयको अभुतार्थ 
कहा है क्योंकि संयोगाधीन शुभाशुभ विकारीभाव क्षणिक अवस्था मात्र- 
के लिये हैं, उसका पक्ष अथवा उसके भेदका लक्ष्य रखनेका फल 
संसार ही है। अभेद स्वभावके लक्ष्यसे विकारीभाव दूर द्वो सकता 
है, जो दूर हो सकता है वह अभूतार्थ है। ; 

कर्मके संयोगके आश्रयसे शुभाशभ विकार होता है उसे 
अपना न साने, हित्तकर न माने इतना ही नहीं किन्तु गुण-गुणीके भेद 
पर भी रूक्ष्य न करे और त्रेकालिक ध्रूव एकरूप निर्मल स्वरूपको 
अभेदरूपसे लक्ष्यमें ले सो शुद्धनय है । 
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जसे पानी स्वभावसे गरम नहीं है, वह वर्तमान अवस्थामें 
अग्निके निमित्तसे गर्म है, वह उष्णता पानीका वास्तविक स्वभाव 
नहीं है, यदि इसप्रकार विश्वास करे तो पानोको शीतल करनेका पुरु- 
षाथथं करके ठण्डा पानो प्राप्त किया जा सकता है। अग्निके निमित्तसे 
पानी गरम होता है यह न माने और अग्निको भी न माने तथा यह 
भी न माने कि पानोकी उष्ण अवस्था पर-संयोगसे हुई है जो कि 
दूरकी 'जासकतो हैं तो कहना होगा कि उसे पानीके वास्तविक शीतल- 
स्वभावकी खबर नहीं है । जो पानीकों गरम ही मानता है वह उसे 
ठंडा करमेका उपाय नहीं करेगा, किन्तु पानीका शीतलूस्वभाव उष्ण 
अवस्थाके समय भी बना रहता है यह जान ले तो वर्तमान अग्निके 
संयोग और उष्ण अवस्थाका लक्ष्य गौण करके सम्पूर्ण शोतलूस्वभाव 
पर हृष्टि कर सकता है। उष्ण अवस्था वर्तमान मात्रके लिये है उसका 
ज्ञान करे और उष्ण अवस्थाके समय भी पानीमें शीतछता भरी हुई 
है यों दोनों प्रकार मानकर गर्म पानीको ठण्डा करे तो शीतलस्वभाव 
हो रहता है । इसप्रकार पानीके शीतल स्वभावकोीं जानना सो पर- 
मार्थ दृष्टि है भर अग्निके नि्ित्तसे पानी वर्तेमानमें उष्ण है, इस- 
प्रकार परकी अपेक्षा्से जानना सो व्यवहार है ।८“ न्‍ 

भगवान आत्मा वोतराग शञानानन्दधन है वह स्वयं उसकी 
वर्तमान अवस्थामें कर्मके संयोगाधीन होता है तब अज्ञानी यह मानता 
है कि मैं राग-ह्ष पुषंय-पापका कर्ता हूँ, इसलिये वह मिथ्याहष्टि है 
किन्तु जो स्वाश्रयी दृष्टिके द्वारा वर्तमान निमित्ताधीन विकारका लक्ष्य 
गौण करके त्रैकालिक एकरूप निर्मल श्र वस्वभावको व॒र्तमानमें भी 
पूर्ण सामर्थ्यरूप अभेदरूपसे जानता है सो परमार्थदृष्टि हैं। इसप्रकारड 
द्रव्यहष्टिसे आत्मा शुद्ध है, स्वाश्रित स्वभावसे त्रिकार ( वर्तेमानमें 
भी) शुद्ध है और पराश्रयरूप व्यवहारके वर्तेमान अवस्थामे अशुद्ध 
भी है। इसप्रकार एक वस्तुमें दो प्रकार मानना सा टयाह । है. वस्तमें दो प्रकार मानना सो स्थाद्वाद है। यदि 
सब एक ही हो-शुद्ध ही हो और वर्तमान अवस्थामें (संसारी जीवों 
की) भूलछ-अलुद्धता न हो तो ऐसे उपदेशक्नी आवश्यक्ता ही न 
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रहे कि समझको प्राप्त कर, भूलकों दूर कर अथवा राग्रको दूर 
करके निर्मेल होजा ॥ ह 
व्यवहारनय अभूतार्थ है, इसका अर्थ यह नहीँ है कि वर्तेमान 
अवस्था सर्वेधा अयथार्थ है। जो वस्तु है उसका सर्वंदा नाश चहीं होता 
किन्तु मूल वस्तुरूपमें स्थिर रहकर प्रत्येक वस्तु अपनी अवस्थाकों 
बदला करती है । अवस्थाके परिवतंनको प्रतिक्षण देखकर यदि कोई 
हर उसे भ्रम-माया कहे तो वह गलत है । जो यह कहता हैं कि रस्सी- 
में सपंकी मान्यता कर लेना अति है उसे यह भी स्वीकार करना 
ही होगा कि रस्सी अलग है, उसमें सर्पकी कल्पना करने वाला अलग 
है और सपें अलग है । इसप्रकार तीन भिन्न वस्तुएं हैं। 
अ्रत्येक वस्तु भिन्न-भिन्न है । रागय-दह प करनेमें पराश्रयरूप 
अन्य वस्तुकी उपस्थिति होती है। एके अधिक वस्तु हो तभी श्रांति 
होती है और तभी दूसरी वस्तु निमित्त कहलाती है । 
जेंसे अकेला सोना अपने कारणसे बशुद्ध नहीं है किन्तु अन्य 
घातुके आरोपसे वर्तमान बवस्थामें वह मशुद्ध कहलाता है । इसी- 
प्रकार आत्माके सम्वन्धर्में अनादिकाल्से प्रत्येक्त समयके प्रवाहरूप- 
से वर्तेमानर्थे विद्यमान अवस्थामें भाग-द्वष अज्ञानरूप भांति होनैंका 
मूठ कारण अपना अनान हैं और उसके निमित्तरूप कर्म अन्य वस्तु 
है। दसप्रकार पराश्चयसे होने वाले विकारकों अपना स्वरूप सामना 
सो बज्ञान है | 'पुण्य-पाप, राग-ह प व्तंमानमें हैं ही नहीं, इन्द्रियों- 
के विषयको इन्द्रियां ही भोगती हैं! इसप्रकार अपनेको अखण्ड साक्षी- 
बव्रह्मल्प ही एकान्ततः माने तो भी वह बज्ञाचो-स्वच्छन्दी फहलायया । 
भेदवस्तु ही नहीं तथा मलिनता आत्माकी अवस्थामें व्यवहारसे 
भी नहीं है यह कहाँसे निश्चय किया ? क्रोध, मानस, माया, छोम, 
वासना और रामन्दह प इत्यादि हैं, इसीलिये तो वर्तंमानमें दिखाई 
देते हैं यदि वे सर्वंधा न हों, राग-द्वष बाकुछता वर्तमान बवस्थामें 
भी न हो तो अतींद्रिय आनन्द प्रगट होना चाहिये किन्तु वर्तमान मव- 
स्थार्मे वेसा नहीं है । स्वभावर्मे शक्तिख्पसे अनन्त आनन्द है किन्तु 
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वर्तमानमें वह आनन्द प्रगटरूपमें नहीं है। यदि वतेमानमें पूर्ण 
मिर्मेल आनन्द प्रयट हो तो कोई पुरुषार्थ करनेकी, यथार्थ ज्ञान 
करनेकी अवस्था राग-ह षको दूर करनेकी आवश्यकता ही ८ रहे 
अर्थात्‌ ऐसी किसी भी बातके लिये अवकाश न रहे । 

बहुतसे जीवोंने अनन्तकाऊुमें कभी भी एक क्षणभरके 
लिये यथार्थ तत्त्वका विचार नहीं किया | जैसे पर्वत पर बिजली 


न्‍ डी 'डगीक्षकार 
गिरनेसे जो दरार पड़ जाती है वह फिर नहीं जुड़ > कली, कार 


यदि एकवार अपना अनादिकालीच अज्ञात दूर करके श्रु ववस्तुकी प्रतीति बवस्तुकी प्रतीति 
करे तो ग्रथिभिद हो जाय अर्थात्‌ मिथ्यागाॉठका नाश हो जाय ॥ 


राग-है षरू्प विकार, परका क॒तंव्य और देहादिकी क्रियाका स्वामित्व 
मानना सो मिथ्यात्व है उसका स्वाश्नयके द्वारा नाश करके तकालिक 
निर्मल निरपेक्ष अखण्ड स्वभावके लक्ष्यससे सम्यग्जावका प्रकाश करे 
तो फिर कदापि अज्ञान न हो थर्थात्‌ फिर यह कभो नहीं माना जायगा 
कि आत्मा और राग्र-हू प एक हैं । 

यदि वस्तुद्ृष्टिसि देखा जाय तो बात्मा श्लरुवरूपसे स्थिर 
रहता है इस भपेक्षासे वह नित्य है। यदि दतंमान पर्यायहृष्टिसे देखा 
जाय वो क्रमशः गवस्थाको बदलनेका स्वभाव है, इस अपेक्षासे 
अबित्य है। इसप्रकार समस्त ग्रुणोंको न मानकऋर एक ही गुणको 
माने अथवा सभीमें एक ब्रह्मह्प वस्तुकी सत्तासे अभेदभाव माने तो 
वह ऐकान्तिक मिथ्या मान्यता है । 

सर्वज्षके॑ं उपदेशर्मं एकपक्षरूप कथन नहीं है अर्थात्‌ सर्वेथा 
एकान्तशुद्ध, एकान्त॒अशुद्ध अथवा नित्य या अनित्य इसप्रकार सर्वेथा 
एकान्त न कहकर प्रयोजनवश मुख्य-गौणहृष्टि करके प्रत्येक स्वभाव- 
को यथार्थ बतलाते हैं। भात्मा च्रेकालिक बव्रव्यहृष्टिस शुद्ध है और 
वर्तमान अवस्थामें परावरूम्वनरुप विकार करता है उतना एक-एक 
सम्रयकी अवस्थारूपस अशुद्ध भी है। इसप्रकार जो स्वाश्रित स्वभाव 


है सो निवचय है पराश्षित भेद सो व्यवहार व्यवहार है। यह दोनों प्रकार 
जान लेना चाहिये। 
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मैं रागी-ह्वे बी हैं; पुण्य करने योग्य है, देहकी क्रिया करनेसे 
गुण होता है” इसप्रकार भज्ञानरूप व्यवहारका ग्रहण अर्थात्‌ परावर्ू- 
बनका मिथ्या आग्रह संसारी जीवोंके अनादविकाऊसे चला आरहा है। 
निविकारी अभेद ज्ञानस्वभावकी प्रतीति करनेके बाद भी वर्तेमान 
अवस्थाम शुभरागरूप भाव दिखाई तो देता है किन्तु उसे सम्यस्हष्टि 
रखने योग्य अथवा आदरणीय नहीं मानता । छुभ-अणशुभ व्कारका 
स्वामित्व अथवा, कतुंत्व मानना उसे सर्वज्ञदेवने मिथ्यादशैन शल्य 
कहा है। 

“ स्वतस्त्ररूपसे करे सो कर्ता और कर्ताका (ष८्ट सो कमे है । 
जो आत्माको देहादि परवस्तुकी क्रियाका कर्ता तथा पुण्य-पाप 
विकारका कर्ता मानता है उसकी माच्यता विक्ृत है उस विकारका 
वह माननेवाला स्वयं कर्ता है और विकार उस कर्ताका (कर्म ) कार्ये 
है। जिससे अविकारी निर्मे स्वभावको श्रद्धामें स्वीकार नहीं किया 
वे अनादिकालसे विकारोी कतेंव्यका उपदेश देने वाले हैं । 

ज्ञानीका इष्टकर्म ज्ञानभाव है इसलिये आत्मा ज्ञाचका ही 
कर्ता है वह सदा अपने अरूपी ज्ञानस्वभावसे ज्ञातास्वरूप है इसलिये 
ज्ञानके अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं कर सकता । जिसे ऐसे स्वभावकी 
प्रतीति नहीं है वह अज्ञानभावसे यह मानता है कि मैं परका कर्ता हूं. 
देहादिकी क्रिया कर्ता हैँ, पुण्यका सहारा चाहिये, ऐसे बुद्ध 
व्यवहारको ग्रहण करने वाले भिथ्याहृष्टियोंका संसारपक्ष अनादिसे 
चला बारहा है और अनन्तकाल त्क चला जायगा । आदचयें तो यह 
है कि ऐसा उपदेश देने वाले और सुनने वाले बहुत होते हैं । 

बाह्य क्रिया करनेकी बात लोगोंके मनमें. जल्दी जम -जाती 
है जेसे इतनी शारीरिक क्रिया करो, जुप करो, दान करो तो. धर्म होगा 
ओर फिर यह लिया वह छोड़ा इत्यादि सब दिखाई देता है यों मानता 
है क्योंकि अनादि कालसे वैसा परिचय है इसलिये उन बाह्म 
बातोंका मेल अदादिकाछीन सिथ्या माग्यताके पुराने खानेमें झठ 
फिट कर देता है। और जब उससे उल्टी बात सुनता है कि पुण्य- 
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से, शुभभावसे त्रिकालमें भी घर नहीं हो सकता, पृष्य विकार, है, त्रिकाल्में भी घ॒र्म नहीं हो सकता, प्रृण्य विकार, है, 


विकारसे अविकारी घर्मं कदापि नहीं हो सकता तो वह चिह्ला उठता 
है कि धरे रे! भेरे व्यवहार पर तो पानी फैर दिया। पैसे वालोंको 
दानादिका अभिमान और देह पर हृष्टि रखने वाछोंको उनकी मानी 
हुई क्रियाका अभिमान है किन्तु जब वे अपनी मान्यतासे विपरीत 
वात सुनते हैं तब उन्हें वड़े जोरका घक्‍का लगता है किन्तु फिर भी 
सत्यको क्‍यों छुपाया जाय ? 


जहाँ देखो वहाँ व्यवहारका झगड़ा है और जिससे जन्म- 
मरण दूर हो सकता है ऐसे तत्त्वज्ञानका विरोध दिखाई देता है। सब 
अपने भावसे स्वतंत्र हैं। व्यवहारका झगड़ा अनादिकारूप्ते संसार- 
पक्षमें है भौर अनन्तकाल तक रहेगा। 

श्री आनन्द्घनजी कहते हैं कि-- 

प्रमारथ पंथ जे कहे, ते रंजे एक तंंतरे, 
व्यवहरे लख जे रहे, तेहना भेद अनंतरे। 

परमारथथेस्वरूप आत्माको अविरोधरूपमें समझने वाले और 
उसका उपदेश देने वाले विरले हो होते हैं। पराश्रयर्प व्यवहारका 
पक्ष-देहकी क्रिया हम करें तो हो, समाजमें ऐसा सुधार कर दें, ऐसा 
न होने दें, अब वातें करनेका समय नहीं है, काम किये बिना बेठे 
रहनेसे नहीं चलेगा । इसप्रकार मानने वाले और कहने वाले अनादि- 
कालसे बहुतसे लोग हैं! मानों परवस्तु अपने ही आधीन है और 
स्वयं परके ही आधार पर अवलूम्बित है। जो यह मानता है कि पर 
मेरा काये कर सकता है वह अपनेको अशक्त मानता है; उसे अपनी 
स्वाघीन अनन्त दाक्तिका विश्वास नहीं है, इसलिये वह पराश्रयरूप 
व्यवहारको चाहता है। व्यवहार करने योग्य है, शुभभावरूप विकार 
किये बिना अविकारी नहीं हुआ जा सकता, ऐसी विपरीत मान्यतारूप 
मिथ्या आग्रहको जीवने अनादिकालसे पकड़ रखा है और ऐसे ही 
उपदेशकोंके द्वारा उन बातोंको पुष्टि मिछा करतों है | 
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४ बोये पेड़ वेंबूठ तो, आम कहाँसे खाय 

सर्वज्ॉमगवानने भी अश्युभसे छूटकर परमार्थ बस्तुको 
समझनेमें बोचमें आनेवाले शुभ व्यवहारका उपदेश शुद्धनयमें निमित्त- 
मात्र जानकर बहुत किया है किन्तु उसका फल संसार ही है । जीव 
अन्तरंग तत्त्वकी सुक्ष्म बातकों तो क्मझता नहीं और जहाँ वाह्ममें 
व्रत तप आदि शुभभावकी प्र॒वृत्तिकी बात आती है वहाँ यह अत्यंत प्रसन्न 
होकर और उत्साहित होकर कहता है कि वह हमारे व्यवहारकी बात 
आई। बाह्य प्रवृत्तिहीनकी श्रद्धा और स्थिरता क्‍या है, विकल्प रहित 
मनके सम्बन्धसे रहित अन्तरंगका धर्म क्या है यह कभी नहीं सुना 
तो वह समझे कहाँसे ? 

भाइयो ! इस मनुष्यभवसें उस ज्ञान प्राप्सिका उत्तम सुयोग 
मिला है जो अनन्तमवके दु/ख दारिद्रको दूर कर सकता है। वारं- 
बार ऐसा संयोग नहीं मिला करता । तू धभू है, तुझे अपनी दया नहीं 
आती ! जस्स-मरणकी पराधीनताका अपार न्ञास है। बहुत हो 
चुका | अब क्षणभरके लिये भी संसार नहीं चाहियें। राग-ह्व ष अज्ञाच 
रहित जो सत्स्वरूप है उद्चीको समभता है, उसीर्म स्थिर होना है, 
उसके अतिरिक्त अन्य कुछ वहीं चाहिये; ऐसा निर्णय करके पूर्व 
मान्यताका आग्रह यथार्थ ज्ञानके हारा छोड़कर निर्दोष सत्समागमसे 
स्वरूपको समझना चाहिये । अपनी तेयारीके बिना, आन्तरिक उत्साह- 
के बिना क्या हो सकता है ? जिनवार्णःमें अशुभसे बचनेके लिये शुभ- 
का उपदेश दिया गया है किन्तु उस शुभकी मर्यादा पृण्यवन्ध तक 
ही सीमित है। 

व्यवहार भेद करनेके लिये नहीं है किन्तु जो परमार्थस्वरूप 
वीतरागी, निविकल्प, ज्ञायकस्वरूप है उसे पकड़कर उसमें स्थिर होनेके 
लिए है, ऐसा घ्येय पहलेसे ही होना चाहिये। परनिमित्तके भेद- 
से रहित अंतरंगमें वस्तु परिपूर्ण हैं। यदि यह समझले तो यह कहा 
जा सकता है कि बीचमें आनेवाला व्यव॒हार (शुभराग ) उपचारसे 
निमित्तरूपसे उपस्थित था, किस्तु शुभराग तो संसार ही है, शुभके फल 
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से बड़ा देव हो या राजा हो भौर अशुभके फलसे भले हो नरकका 
नारकी हो; वे दोनों संसासपक्षको अपेक्षासे समान हो हैं, इसलिये 
शुभभावरूप व्यवहास्से भी आह्माको कोई छाभ नहीं ऐसा जान 
लेने पर भी व्यवहार आयेगा, किन्तु यदि उसमें धर्म माने तो वह 
श्रद्धा मिथ्या हैं। 


प्रथम भूमिकामें भी साधारण सज्जनके योग्य अच्छा आचरण 
तो होता ही है। ब्रह्मचर्यके प्रति प्रीति होती है, अनीतिका त्याग होता 
है, सत्यका आदर होता है, किन्तु यह सब कुछ अपूर्व नहीं है ऐसा 
तो अनन्तबार चित्तश॒ुद्धिका कार्य करके और उसीमें सब कुछ मानकर 
जीव अटक गया है तथापि उसका ( शुभका ) निषेध नहीं है। क्‍योंकि 
जो तीत्र कोष, मान, माया, लोभमें फंसा हुआ है उसके अंतरंगमें 
बिलकुल अविकारी सच्चिदानन्द भगवान आत्माकी बात कैसे जम सकती 
है? इसलिये पहले अविरोधी तत्त्वको समझनेकी पात्रताके छिये शुभ 
व्यवहारके आँगनमें आना चाहिये, किन्तु यदि श्‌मर्म ही रत होकर, 
उसकी भपेक्षासे रहित, निर्मेल अविकारी स्वभावकी श्रद्धा न करे तो 
चित्तशुद्धिक उस शुभव्यवहारका फल संसार ही है जिसे जीव 
अनन्तबार कर चुका हैं। 





मिरावछूम्बी तत्त्वकी दृष्टि होनेके बाद जबतक बीतरागी नहीं 
हो जाता तबतक अशुभसे बचनेके लिये शुद्धृृष्टिके लक्ष्यसे युक्त 
ब्रतु, तप, पूजा, भक्ति, प्रभावना इत्यादि शुभभाव सम्बन्धी भ्रवृत्तियेँ 
ज्ञानो भी लगता है, परन्तु जो उस शूभभावमे ही धर्म मानता है अथवा 
यह मानता है कि उसके द्वारा ग्रुण प्रगट होते हैं वह संसारमें परि- 
अमण करता है। 

जीवको कभी शुद्धनयका पक्ष नहीं हुआ। परका आश्रय, 
उपाधि अथवा विकार मुझमें नहीं है, में अविनाशो अखण्ड ज्ञात-हृष्टा अविनाणी अखण्ड ज्ञात-हृष्टा 
हैं ऐसे शुद्धनयसे जीवने शद्धस्वभावकी हृढ़ ता कभी अनन्तकाछपें भी 
नहीं की । मैं परनिमित्तके सम्बन्ध रहित अकेला स्वतन्व्त्तया पूर्ण 
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ज्ञानानन्दस्वरूप हूँ ऐसी श्रद्धाका वर कभी अन्तरंगम्म उद्भुत नहीं 
हुआ । 

आचार्यदेव कहते हैं कि हे प्रभु ! तुझे अपनी ही बात समभमें 
त आये यह कैसे हो सकता है । कभी अन्तरंगर्मे परमायंसे हिताहितका 
निर्णय नहीं किया, उसका उपदेश भी प्राय: नहीं मिलता, ववचित्‌ 
कदाचित्‌ परमार्थका उपदेश होता है किन्तु जगत॒का वहुभाग वाह्य- 
प्रवत्तिमें, पुण्यकी शभ्न॒ क्रियामें ही धर्म मानता 

इस जगह पर पाँच हजार रुपया ख्चे कर दिये जायें तो घर्मे- 
लाभ होगा; यदि रथयात्रा या संघयात्रा निकाली जाय तो महती घम्मे 
प्रभावना होगी ' इसप्रकार बाहामें रुपये-पेसेसे घर्मक्षी मान्यता वना 
लेते हैँ अर्थात्‌ आत्माको जड़का कर्ता मान लेते हैं किन्तु सच तो 
यह है कि वाहरकी एक भी क्रिया अथवा संयोग-वियोग आत्तमाके 
आधीन नहीं है कणेंकि दोनों द्रव्य भिन्न-भिन्न हैं। अनन्त पुदुगल 
परमाणु सब स्वतंत्र हैं और आात्मा भी स्वतंत्र है एक इसरेका कुछ 
कर नहीं सकता | | 


न्‍ीः 


उपसंदार 
कोई कहता है कि यदि ऐसा माना जायगा तो दान, सेवा, 
बोषघालूय इत्यादि परोपकारके कार्य कोई नहीं करेगा। किन्तु वह यह 


नहीं जावता कि कोई किसीका कर ही क्‍या सकता है ? जिस 
समय जो कुछ होना होता है वह होता ही रहता हैं उसमें अज्ञानी 
यह मान लेता है कि मैने किया। ज्ञानीके तृष्णाकों कम करने- 
का जैसा शुभभाव होता है वसा अज्ञानी नहीं कर सकता । वाह्य- 
के संयोगानुधार तृष्णा कम या बढ़ नहीं होती, किन्तु अपने भावर्भ 
अपने आपसे ही तृष्णाकी घटाबढ़ी स्वयं होतो रहती है । 

ऐसी सूक्ष्म वात कोई मनुष्य नहीं समझ पाता इसलिये वह 
कहता है कि रुपये-पैसे से घ॒र्म होता हो तो बताइये; मैं पच्चीस-पचास 
हजार रुपया ख्चे करनेकों तेयार हूँ, क्योंकि चह जानता है कि इतना 
रुपया खेंच कर देने प्र भी मेरे पास उससे कहीं अधिक सम्पत्ति शेष 
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रह जायगी | किन्तु इससे तो वह परवस्तु मेरी है, मैंने दुसरेको वह 
दी, इसप्रकार परका स्वामित्व बनाकर कर्ता होता है। जबतक वह परके 
कतृ त्वकी मान्यताको नहीं छोड़ेया तबतक वह भ्रज्ञानभाव-बंधनभाव 
है। कुछ छोग कहते हैं कि मैं आसक्ति रहित और फलकी इच्छाके 
बिना यह क्रिया करता है, किन्तु उसने जो यह माना है कि मैं परका 
कुछ कर सकता हूँ यही परके ऊपरकी अनन्त आसक्ति है। 

शानीके शुभरागका भी मादर नहीं होता तथापि उच्चप्रकार- 
का शुभराग होता है। जहाँ ऐसी भावना होती है कि परमाण मात्र भी 
मेरा वहीं है चहाँ तीन्र तृष्णा हो ही नहीं सकती तीन तृष्णा हो ही नहीं सकती। ग्रृहस्थ दशा ज्ञानी 
होगा तो वह दान, पूजा, प्रभावना इत्यादिमें स्वभावकी प्रतीतिके 
साथ तृष्णाकों कम करके स्वभावके प्रति संतोष बढ़ायैगा; अज्ञानी 
ऐसा कदापिं नहीं कर सकेगा। भज्ञानीके परका स्वामित्व है इसलिए 
वह यदि पाँच हजार रुपये खर्च करेगा तो परके अभिमानकों लेकर 
चह यही गीत गाया करेया कि मैंने पाँच हजार रुपया खर्च किये हैं । 
किन्तु जब ज्ञानी तृष्णाकों कम करता है तब यदि कोई उससे कहे 
कि “आपने बहुत बड़ा दान किया ' तो वह मानेगा कि सुझे तो इसने 
जड़ पदार्थका स्वामों बना दिया, यह तो उसके लिये गाली देनेके 
समान हुआ । ज्ञानी समझता है कि रुपया-पेसा मेरा था ही नहीं, जिसे 
छोग दान कहते हैं चह (रुपया ) तो अपने ही कारणसे गया है, वह 
मात्र जड़की क्षिया हुई है, में तो मात्र उसका ज्ञाता हूँ 


में निर्ममत्व, ज्ञाता-हष्टाके रूपमें-श्ातास्वरूप हूँ, तृष्णा 
रहित स्वभावके लक्षसे तृष्णाकों कम करके राग हीन करके समता 
की वह भाव मेरा था। इसीप्रकार ज्ञानी किसी बाह्य प्रवृत्तिमें स्वामित्व 
नहीं मानता, परकी क्रियाकों अपना कतंव्य नहीं मानता । अशुभभाव 
दर करके पर जो शभभाव रहता है वह भी मेरा भाव नहीं है, इस- 
प्रकार धर्मी तो अविकारी घमंका हो कर्ता रहता है, वह विकारका 
कर्ता कभी नहीं होता । 


डर 
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कुछ छोग कहते -हैं'कि इतनी सूक्ष्म बातें सुन समझकर हमें 
इतनी गहराईमें उत्तरनेका क्या काम है, राग-दं ष ही तो दूर करना 
है नु? तो जिस पद राय होता हो उस वस्तुका त्याग कर दो, इससे 
राग भी दूर हो जायगा | किन्तु भाई ! रागरहित निरावरुम्बी तत्त्वके 
अस्तिस्वभावको यथार्थ जाने बिता “त्याग करो, रागको दूर करो 
ऐसा कहने वाले नास्तिसे (निज लक्ष्यक्के बिना-पर लक्ष्यसे ) 
अनित्य संयोगाधीन हृष्ठि करके सन्नद्ध हुये हैं उनके वास्तवसें रागका 
अभाव नहीं होगा। बहुत होगा तो मंदकषाय करेंगे, जिससे पृण्यबन्ध 
होगा। पर लक्ष्ससे रागको कम करना चाहता है भर्थात्‌ बाह्यक्रिया- 
से गुण मानता है कि मैंने ऐसा किया, इतना त्याग किया, इतनी प्रवृत्ति 
की इसलिये इतने ग्रुण प्राप्त किये, किन्तु क्या तुझमें गुण नहीं हैं। 
भीत्तर पूर्ण शक्तिहुप अमन्‍्तगुण भरे हुए हैं उनका विश्वास कर तो 
उन अखण्ड ग्रुणोंके बलसे निर्मेछता प्रगट होगी । 

निरावलम्बी ध्रूव एकरूप घरमाथथे ज्ञानस्वरूपकी हढ़तारूप 
स्वाश्रयका पक्ष जीवने कभी नहीं किया। छोगोंको अन्तरंग सूक्ष्म- 
तत्वकी रुचि नहीं है इसलिये बाह्मचर्चाको सुननेके लिये बहुतसे 
लोग इकट्ठ हो जाते हैं किन्तु तत्त्वज्ञान सम्बन्धी बात जल्दी नहीं 
समभते। “शुभ करतीके बिना, पृण्यका आधार लिये बिना धर्म नहीं 
होता, पुण्य तो आवश्यक है ही। साधनकी अनुकूछत्ताके बिना धर्म 
नहीं होता, ऐसी परशश्रयकी बातें घर-घर सुननेको मिलती हैं, किन्तु 
उस सब छोकिक व्यवहारकों छोड़कर गुण-गुणीका विचार करते 
हुए मनके सम्बन्धसे शुभ-विकल्प होता है वह भी मेरा नहीं है, इस- 
- अकार व्यवहारकों गौण करके मात्र अखण्ड परमार्थ ध्र्‌वसस्‍्वभावको 
लक्ष्यमें लेनेका उपदेश बहुत विरल है, लेनेका उपदेश बहुत विरल है, क्दचितु कदाचितु ही मिलता 
है, इसलिये उपकारी, श्री गुरुदेवने ऐसे शुद्धभयके ग्रहणका फल मोक्ष 
जानकर उसका उपदेश मुख्यतासे दिया है। 


अश्युभभावसे बचनेके लिए तो शुभका अवृलूम्बन ठीक है, 
किन्तु उस शुभभावके द्वारा तीनुकोक बौर तीनकाऊमें भो धर्म नह 


जीवाजीवाधिकार  ग्राथा--£ १ | [३३१ 


हो सकता । यहां तो मान्यताको बदलवावैका उपदेश है। घम्मं आत्मा- 
का अविकारी स्वभाव है, उस स्वभावको गुरुके द्वारा जानकर यथार्थ 
ज्ञानका अभ्यास करके, विपरीत घारणाका त्याग करके तथा यह 


मानकर कि मैं विकारका कर्ता नहीं हूँ, पृष्यके शुम विकल्प भेरे 
स्वभावमें नहों हैं तथा वह मेरा कतंव्य भी नहीं है; ऐसा मानकर निर्मल 
पर्यायके भेदका छक्ष गौण करके अखण्ड ज्ञायक प्र वस्वभावको श्रद्धा« 
के लक्षमें लेना सो शुद्धनयका विषय है और उसका फल मोक्ष है। 
णुद्धनयका आश्रय लेनेसे सम्यग्दशन होता है। यह बात श्रावक और 
मुनि होनेसे पूर्वेकी है। 

मैं बात्मा तो अखण्ड ज्ञायक ही हूँ, परका स्वामी अथवा 
कर्ता-भोक्ता नहीं हैं, शुभ या अशुभ विकार मात्र करने योग्य नहीं है, 
इसप्रकार स्वभावकी अपूर्व प्रतोति ग्रृहस्थ दशार्म हो सकती है। चाहे 
बड़ा राजा हो या साधारण ग्रूहस्थ, स्री हो या पुरुष, वृद्ध हो या आठ 
दर्षका बालक, किन्तु सभी अपने अपने स्वभावसे स्वतंत्र पूर्ण प्रभु हैं, 
इसलिये अन्तरंगर्मे स्वभावकी प्रतीति कर सकते हैं। 

जहाँ तक जीव व्यवहारमग्न है और बाह्य साघनसे धमें 
मानता है, क्रियाकाण्डकी वाह्म भ्रवृत्तिसे गुण मानता है वहाँ तक पर- 
से भिन्न अविकारी अखण्ड आत्मा निदरावरुम्बी है ऐसा पूर्ण शुद्ध आत्मा- 
के ज्ञान श्रद्धानहप निश्चय सम्यक्त्व नहीं हो सकता। 

इस विषयका विशेष अवण-मनन करना चाहिये और पर- 
मार्थ निर्मं् वस्तुका निरन्तर बहुमान होना चाहियें। अपनी सावधानी 
उत्साह और पुरुषार्थेके बिना अपूर्व फल प्राप्त नहीं होता । ४८ 

बारहवीं गाथाकी भूमिका 

जो परमार्थत्ते आदरणीय नहीं है तथापि परमार्थ्में जाते हुये 
बीचमें आजाता है वह व्यवहारनय किसी-किसीको किसी समय प्रयो- 
जनवाम है, यह वात्त यहाँ कहते हैं। 

पर-निमित्तके भेदसे रहित एकरूप अखण्ड बस्तुको लक्ष्य 
लेना सो निएचय ( परमार्थू) है और वीतराग, अविकारी पुर्णशुद्ध ईंट 
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के धम्तेद विषयके वलसे रागको दूर करके बंशता बन्‍्तेरंगर्मे 
ध्थिरता-लीनता करना सो व्यवहार है। शुभभाव असद्भूत व्यवहार है 
और जो बांशिक निर्मेलता बढ़ती है वह सदुभूत व्यवहार है। निकचय- 
का विषय एकरूप श्रद्धा करना है, उसमें साधक-साध्य जेसे सिर्मल 
पर्यायके भेद नहीं हैं। 

पूर्ण भिर्मलदशा प्राप्त होनैसे पूर्व अल्प समयके लिये व्यवहार 
घापे विना नहीं रहता। यदि इसप्रकार न माने तो उसे साधकंभाव- . 
की खबर चहीं है। किसी भी यथाथर्थे प्रतीत्तिके साथ ही यदि अंतमु हतें- , 
के लिये घ्यानर्ण स्थिर होकर केवलज्ञानको प्राप्त करे ती उसमे भी 
बीचमें निर्मेठताके घोलन-मनवका सुक्ष्म विकल्परूप व्यवहार आये 
विना नहीं रहता।४ हे 

अभेद स्वभावी द्रव्यका बल सम्यर्द्शव-ज्ञान-चा रित्रके प्रारंभ- 
का ओर पूर्णताका कारण है। जिन्हें मोक्ष जानेमें विलंव होता है वे' 
अकपायहष्टि सहित शुभदाग्में अर्थात्‌ पूजा, भक्ति, स्वाध्याय, ध्यान ' 
इत्यादिमं रुक जाते हैं। एतावन्मात्रेण व्यवहार किसी किसीक्रे किसी 
समय होता हैं किन्तु वह वीतरागताके लिए कारणशभृत. नहीं - 
होता। “किसी समय कहनेका बाशय यह है कि सम्यरहष्टि बात्म- 
प्रतीतिकी भधरूमिकामें निरन्तर ध्यानमें नहीं रह सकता, इसलिये यह 
व्यवहार जाये बिना नहीं रहता किन्तु जब अभेद स्व-विषय करके 
घ्याता, ध्यात ओर ध्येयके विकल्पसे कुछ छूटकर अन्तरंगर्मँ एकाग्र 
( स्वमावम्र लीच ) होता है उचः समय शुभभावरूप व्यवहार नहीं 
होता। अर्थात्‌ अभेदहृ॑ष्टिमें स्थिरताके समय भेदरूप विकल्प छूट जाते 
हैं। जब आन्तरिक स्वल्पर्मे छीनता-स्थिरता है तव व्यवहार नहीं है। 
निशचयहष्टियें व्यवहार बताये है। ह7ह्हाग्क्रेहा 

सम्यस्दशंनका विषय बरूण्ड प्रवस्वभाव है, उसको यथार्थ 
प्रतीतिके साथ जब आत्मा एकाग्र होता है तब अभेद आनन्दका - 
अनुभव होता है; उस समय सिद्ध परमात्माके समान अतीन्द्रिय 
आनेन्‍्दका आंशिक स्वाद ,मिलतों है। , “४ <« . £ ४“. - हे 
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सम्यर्हष्टि पुण्य-पापके कर्तत्यकों अपना नहीं मानता। में 
पुण्य-पापके शुभाशुभ विकारका नाशक हैँ, जड़ परमाणु मात्र मेरा 
नहीं है, में परका स्वामी नहीं हैँ, परमार्थसे मैं पुण्य-पाप रागादिका 
कर्ता नहीं हैं, इसप्रकार स्वभावकी अखण्ड प्रतीति अंतरंगसे यृहस्थ- 
दशार्म भी सम्यर्हप्टिके होती है। 


जो शुभवृत्ति उठती है वह आत्माके लिये छाभकारक नहीं है, 
सहायक नहीं है किन्तु सम्यन्द्शन होनेसे पूर्व और सम्यग्दर्शन होनेके 
वाद चारित्र्भें स्थिर होनेसे पहले अशुमभावोंको दूर करनेके छिये 
शुभभावोंका अवरूम्बन आता है उसे व्यवहार कहा*जाता है। 


कुगुरु, कुदेव, कुशाज्न, गौर उनके द्वारा कहे गये मिथ्या धर्मे- 
की श्रद्धाका त्याग तथा सच्चे देव-ग्रुरु-शात्ष और सर्वेज्ञ वीतरागके 
हारा कहे गये घमंका आदर सर्व प्रथम होना चाहिये। जबतक सत्यको 
ओरकी भक्ति जाय्रृत नहीं होती तवतक परमार्थेस्वभावकी महिमा नहीं 
मातो। पहले तृष्णा मोह ममताको कम करके रागकी दिशाकी ओर- 
से करवट बदल लेना चाहिये। तीत्र क्रोधचादि कषायको मन्द करके, 
सच्चे देव-शात्र-गुरुकी पहिचान करके, उमके प्रति वहुमान करके, रुचि 
पूर्वक श्रवण मननके द्वारा अंत्तरंगर्में स्वाधोव परमार्थकां विचार 
करना चाहिये | जो पहले शुभभाव नहीं करता उसे सम्यग्दशन नहीं 
होता, किन्तु इससे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि शुमभाव सम्यर्दर्शन- 
का कारण है। 


4 


सच्चे देव-गुरु-शात्न और नवतत्त्वोंकी पहिचान करके तथा 
उस बोर शुभभावकी लगाकर रागको सूक्ष्म करके अन्तरंगके बाँगनमे 
आये विना सम्यर्दशन नहीं होता। किन्तु शभभाव-चित्तशुद्धिसे भी। 
सम्यन्द्शंन नहीं होता। सम्यभ्दर्शन होनेसे पूर्व शुभ व्यवहार धाता 
तो है दिन्तु यदि श्रद्धामें उसका अभाव करे तो ही सम्यग्दशंन प्रगट 
होता है कौर जब सम्यग्दशन प्रगट होता है तब शुभका उपचारसे 


निमित्त कहा जाता हैं । हद 
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अज्ञानी स्वामित्व रखकर परका कर्ता होता है और ज्ञानी 
मैं परका कुछ नहीं कर सकता ” इसप्रकार साक्षीभावसे मात्र ज्ञाता 
रहता है। सम्यर्दशंन होनेके बाद ज्ञानी जब निम्त भूमिकामें अधिक 
कालतक स्वरूपमे स्थिर नहीं रह सकता तब विकल्पदशार्भ अशुभसे 
बचमेके लिये तत्त्वके विचार श्रवण मनन इत्यादिभें और संसारके 
विकह्पमें भी कभी युक्त होता है तथापि यह कभी नहीं मानता कि मैं 
इस शुभाशुभ प्रवुत्तिका कर्ता हूँ, इससे मुझे छाम होगा । 

जिसे अंतरंगसे तत््वको समझनेके प्रति उत्साह नहीं है 
बह अपनेकों शक्तिहीव सानकर कहा करता है कि “मैं इस तत्त्वको 
नहीं समझ सकता ” किन्तु सर्वेज्ञ भगवानने अपने साक्षात्‌ केवलज्ञानमें 
समस्त जीवोंको प्िद्ध.समान देखकर स्पष्ट कहा है कि “तु भी मेरे ही 
समान सिद्ध है; ” इसलिये देन भावोंको हटा दे कि मैं इस तत्त्वको नहीं 
समझ सकता। ः 


८ |“ सर्व जीव हैं सिडसम जो समझे सो होय ” 

अनादिकालीन अज्ञानको दूर करके एक समयमे सबको जान 
लेनेकी दक्ति प्रत्येक जीवमें प्रतिसमय विद्यमान है, किन्तु उसे प्रगट 
करनेके लिये पहलेका धारण किया हुआ विपरीत आग्रह छोड़ देना 
चाहिये । 

जैसे नारियल (श्रीफल ) में जठा होती है, बक्कछ होता है 
भौर भीतर ऊपरकी लाल रंगकी पत्तली छाल होती हैं किन्तु यह सब 
उस मीठे सफेद गोलेसे भिन्न है यथाथमे तो-भ्रीवरका वह सफद गोला 
ही खोपरा है, इसीप्रकार स्थूल शरीररूपी जटा, तेजसरूपी छाल और 
कर्मरपी बक्‍कल आत्माके नहीं हैं। और वर्तमान राग-द्व षरूपी रूलाई 
भी दूसरेकी ओरकी हैं वह आत्माकी नहीं है; भगवान भात्मा तो 
ज्ञानानंद अनंतगुणका रसकूंद है। त्रेकालिक एकरूप, अखण्ड, ज्ञान- 
शक्तिसे पूर्ण-है; इसप्रकारकी श्रद्धा जबतक न करे तबतक धर्मका 
अंश भी नहीं होता। जबतक नारियलमें गीलापन है तबतक भीतरका 
गोला उससे पुंथक्‌ नहीं होता ओर तबतक ग्रोलेकी ओरकी चिकास 


अुदय--क 
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को गौयरूपसे लक्ष्यमे रखना पड़ता है। इसीप्रकार शुद्ध द्वग्यहृष्टिमेँ 
पृण छत्तक्ृत्य परमात्मा है-ऐसा गखण्ड तत्त्वका विषय श्रद्धार्में लिया, 
तथापि उसके साथ ही सम्पूर्णतया राग-द्वोष दूर नहीं होता क्योंकि 
चारित्रकी मपेक्षासे कचास मौजूद है, इसलिये स्थिर नहीं हो 
सकता। वहाँ शुभभावका अवलम्बन करना होता है इसलिये उसे 
असदुभूत व्यवह्यार कहा जाता है। वह व्यवहार राग है और इसलिये 
वीतरागता नहीं होती । 

सम्यग्जान होते ही जीव पूर्ण निर्मेल नहीं हो जाता; वीचरमे 
विकल्प जाते हैं इसलिये पूर्ण निर्मेछताकों प्रगट करनेकी भावना 
करना, स्थिरताकी वृद्धि करना, इत्यादि जो व्यवहार-साधकभाव है 
वह पूर्ण होनेसे पहले न रहे ऐसा नहीं होता। 


सुद्धो सुद्धादेसो णायव्वों परममावदर्सीहिं। 


ववहारदेसिदा एण जे दु अपरमे ट्विदा भावे ॥१श। 
शुद्ध: शद्धादेशो ज्ञातव्य/ प्रमभावद्शिमिः। 
व्यवहारदेशिता; पुनर्ये लपरमे स्थिता भावे॥ १२॥ 
अर्थ:-जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान हुए हैं तथा पूर्णे 
ज्ञान-चारित्रवान हो गये हैं उन्हें शुद्ध आत्माका उपदेश देनेवाले शुद्ध 
नयको जानना चाहिये। और जो जीव बअपरमभावसे बर्थात्‌ श्रद्धा 
तथा ज्ञान-चारित्रके पृर्णभाव को नहीं पा सके, जो कि साधक अवस्पा- 
में ही स्थिए हैं वे व्यवह्ारके द्वारा उपदेश करने योग्य हैं। 
जो शुद्धनय तक पहुँचकर पूर्ण श्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूप हो गये 
हैं उनके लिये शुद्धनय ही प्रयोजनभूत है क्योंकि उनके पूर्ण होनेका 
विकल्प नहीं रह गया है, किन्तु जिसने पूर्ण निर्मेठकी श्रद्धा की है 
झौद जो सघाधकदबदारूप मध्यमभादका अनुभव करता है उसे रागकों 
दूर करके क्रमश: आंशिक स्थिरताको वढ़ानेका व्यवहार प्रयोजवर्ूत है 
पुण्य शुभभाव है और पाप अशुभभाव है, किन्तु वे दोनों 
(शभ-अशुभ ) अशुद्धभाव हैं। उनसे रहित निर्मल, शद्ध, अखण्डानंदु- 
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की श्रद्धा करके पूर्ण ध्र्‌वस्वभावका विषय (लक्ष्य) जिनचें किया है, 
किन्तु जो पूर्ण चारित्रदशाको प्राप्त नहीं हुए, मध्यमदशा ( चोथेपे 
छूट गुणस्थान तक )में वर्तमान हैं वे जब स्वरूपमें स्थिर नहीं हो 
सकते तुब॒ उनके शुभ भावरूप व्यवहार होता है; किम्तु उस शुभभावके 
अवलम्बनसे गुण प्रस्फुटित नहीं होता । परमार्थकी रुचिसे ही आगे 
बढ़ा जा सकेगा-ऐसी मान्यतासे गुण प्रस्फुटित होता हैं। मन-वाणी- 
देह तथा पुण्यके शुभभावकी अपेक्षासे रहित सम्यक्दर्शन होनेसे पूर्वे- 
की यह बात है। सम्पकद्शेन होनेसे पहले भी ऐसा अभिप्राय होना 
चाहिये। 
तत््वकी यथार्थ प्रतीति होने पर अन्तरंगर्मे जो आंशिक 
स्थिरता प्रगट होती है उसे श्रावककी पाँचवीं भूमिका कहते हैं। शुद्ध- 
हष्टिके बलसे तीन ' कषायोंकी चौकड्ीका अभाव करके अन्तरंगर्मे 
चारित्रकी विशेष स्थिरता प्रगट करने बाली सुनि दशा छट्ठी गुणस्थान 
मैं होती है; और उसमे विशेष स्थिरता, एकाग्रता, निविकल्प ध्यानदशा 
सातवें (अप्रमत्त ) ग्रुणस्थानमे मुनिके होती है। उससमय बुद्धि 
पूर्वक विकल्प नहीं होता, 'मैं अनुभव करता है, आनन्द लेता हूँ ऐसा 
विकल्प नहीं होता; वह तो अन्तरंगमें अखण्ड आनन्दस्वरूपका अनुभव 
करते हैं। वे जब सविकल्प दक्षामें होते हैं तब ( छट्ठ गुणस्थानमें ) 
तत्वका मनन, शिष्यको उपदेश देना, शास्योंकी रचना करना इत्यादि 
शुभ व्यवहार तथा आहारादि सम्बन्धी विकल्प बीचमें आ जाते हैं। 
जो पूर्ण वीतरागी हो चुके हैं उनके व्यवहार नहीं होता, 
विकल्प नहीं होता, किन्तु छद्यस्थको पूर्ण निर्मल दशाके लिये ध्यान 
करते हुए जब वह सीधा एकाग्न नहीं रह सकता तब शुभभावरूप व्यव- 
हार आजाता है। जसे किसी मंजिल पर जानैके लिये जब कुछ 
सोढ़ियां चढ़ लेते हैं तब मंजिल दिखाई देतो है भौर मंजिलमें क्या- 
क्या है वह सब देखने पर उसका यथाथे ज्ञान होता है। किन्तु मंजिल 
पद पहुँचे बिना वहाँक़ी वस्तुओंका साक्षात्‌ पूर्ण अनुभव नहीं हो 
सकता, इसलिये मंजिल पर जाते हुए बाचकी सीढ़ीयोंकों छोड़नेक्े 
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लिये ही ग्रहण किया जाता है । इसीप्रकार चौथे ग्रुणस्थानमें पहुँचने 
पर आत्माकी ज्ञान दर्शन सुख समृद्धिकी यथार्थे श्रद्धा और ज्ञान होता है 
झौर पूर्ण स्वभावके लक्षसे आंशिक अनुभव होता है; किन्तु पूर्ण 
साध्यदशा तक पहुं चनेका व्यवहार शेष रह जाता है। चौथे ग्रुणस्थान- 
में पूर्ण अखण्ड साध्य वस्तुकी सीधी भर सच्ची दृष्टि तो होजातीं है 
किन्तु अभी वह प्रगटठरूपसे पूर्णसाध्य दशाको नहीं पहुँच सका, इस- 
लिये वहाँ वीचमें अस्थिरताके भेदोंको उलंघनेके लिये शुभ व्यवहार-. 
का अवलंबन भाये विना नहीं रहता। किन्तु वे सव भेद (मलिनताके 
भाव और निर्मलताके अंश) छोडने योग्य हैं । इस प्रकार पहलेसे ही 
जान लिया था इसलिये ऐसा होते समय भी यथावत्‌ जानता है । दृष्टि 
अखण्ड निईइचय पर है, उसमें वीचमें साधक भावके और विकारके 
जो भेद होते हैं वह भेदरूप व्यवहार अभेदका कारण नहीं है। स्थिरता- 
रूप चारित्रकी निर्मेल अभेद दशा उस भेदसे (व्यवहारसे ) प्रगट 
नहीं होती, किन्तु अखण्डके बलसे निर्मलता वढ़ती है | अनन्त आनंद- 
का रसर्पिड भगवान आत्मा है, इसकी यथाथे श्रद्धा करके, विकल्पसे 
छूटकर जब श्रन्तरंगमें स्थिर होता है तब पूर्णका लक्ष होते ही पुर्ण- 
की जातिके आंशिक आनन्दका अनुभव होता है। 

सिद्ध भगवानको जेंमा अतीन्द्रिय पूर्ण आनन्द होता है 
उसी प्रकारके आरानन्दका अंश चतुर्थ गुणस्थानमें सम्यकदशनके होते 
समय ही होता-है । उसके बाद भी किसी-किसी समय चौथे-पाँचवें 
गुणस्थानमें अनुभव करते हुये-अभेद एकाकार होते हुए वेसा आंशिक 
आनन्द आता है । 

जैसे किसीको उत्तराधिकारमें कोई मकान मिला हो और 
वह उसका मालिक हो गया हो तब उसे उस मकानका स्वयं उपयोग 
करनेके लिये वहाँका मात्र कूड़ा-कचरा ही साफ कराना शेष रह जाता 
है, इसी प्रकार सम्यकद्ष्टि जीवको पूर्ण अ्रखण्ड-निर्मेल केवलज्ञानका 
उत्तराधिकार प्राप्त हुआ है, त्रैकालिक ध्रुव अखंड ज्ञानका स्वामी हुआ 
है अर्थात्‌ उसने श्रद्धामें इसका निश्चय कर लिया है कि मैं निरावलंबी 
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निर्मल परिपूर्ण हैं; किन्तु जबतक वह उसके अनुमार स्थिर नहीं हो 
बाह्या तबतक उसे क्रमशः मलिनता (राग-हबरूपी कूड़ा-कचरा) को 
दूर फरनेके लिए श्रसण्डहृष्टिके बलसे स्थिरता करनी शेष रह जाती 
है | उसमें जो निर्मलताके अंश बढ़ते हैं वे सब तथा जो वीचमें शुभ 
भाव श्राते हैं वह सब व्यवहार है । श्रौर समस्त श्रूव स्वभावको 
'प्रक्रियरूपसे पूर्णस्वरूपसे लक्षमें लेना सो ,विर्चय है.। ८“ 

टीक्ना।--जो पुरुष अन्तिम तावसे निकले हुए शुद्ध स्वणके 
समान व॒स्तुके, उत्कृष्ट भावका अनुभव करते हैं उन्हें प्रथम, द्वितीय 
भ्रादि श्रनेक तावोंकी परम्परामें पकाए जानेवाले श्रथुद्ध स्वर्णकी भाँति 
पूर्व साधकभावकी श्रावश्यकता नहीं होती । शुद्ध स्वणेके श्रद्धालुको 
पहलेसे ही ध्यान होता है कि सोना ताँबारूप श्रथवा किसी अन्य पर- 
चातुरूप नहीं हुआ, वर्तमान अ्रवस्थासें पर-धातुके भारोपसे अजुद्धत्व 
कहलाता है, उस समय भी सौटंची सोनेके शुद्ध स्वभावकी उत्कृष्टता 
पर लक्ष रखकर मलिनताको दूर कर देता है। जब कि सोना सम्पूर्ण 
निर्मेल-सौटंची हो जाता है तब फिर उसे भट्ठीके पाकरूप व्यवहार- 
की आवश्यक्ता नहीं रहती, इसीप्रकार शुद्ध भात्माकी प्रतीति होनेसे 
पूर्व व्तेमान अपूर्ण अवस्थाके समय त्रैकालिक पूर्ण श्रुव स्वभावकी श्रद्धा 
करके पूर्ण निर्मेलता प्रगट करनेके लिये ध्यानरूपी अग्निके द्वारा 
अन्तरंगमें जो एकाग्र होना पड़ता है सो व्यवहार है । देहकी क्रिया- 
में, पुण्यमें, शुद्धके लक्षसे रहित मात्र शुभरागमें व्यवहार नहीं है, 
किन्तु भ्रविकारी अखण्डकी श्रद्धाके बलसे विकल्प टूटकर अंतरंगमें 
शुद्ध स्थिरताके अंश बढते हैं, वह चारित्र सदभूत व्यवहार है। श्रद्धाके 
निरचय अभेद विषयमें सम्पूर्ण भेदोंका निषेध है । 

निश्चय जुद्ध अखण्ड ज्ञायकस्वभाव श्रविकारी पूर्ण है, उसकी 
श्रद्धा करके उसमें स्थिर होकर जो पूर्ण वीत्तराग हो गये हैं वे उत्कृष्ट 
स्वर्णके अनुभवकी भाँति पूर्ण अभिन्‍त, रागरहित-वीतराग हैं, किन्तु 
जिन्हें पृर्णकी श्रद्धा तो है किन्तु चारित्र नहीं है उन्हें पूर्ण निर्मलदशा 
(जो अपनी निज वस्तुमें ही शक्तिरुपसे विद्यमान है) को प्रगढ करने 
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के लिये चारित्रकी स्थिरता करनेका घ्यवहार ध्यान विचार मननरूप 
से रहता है। 

जैसे शुद्ध स्वर्णके प्राप्त होनेपर सौटंचसे कमके सोनेकी 
चाह नहीं रहती, उसीप्रकार जिसे पूर्ण केवलज्ञानदशा प्राप्त हुई है उसे 
अपूर्ण निर्मेल अंशोंके भेदकी आवश्यक्ता नहीं रहती। 

2£छड्ा पूर्ण अविचल एक स्वभावरूप एकभाव केवलज्ञानी वीतरागी- 
के प्रगट हो चुका है, उनने भी श्रद्धामें पहले ऐसे पूर्ण निमेल स्वभाव- 
को लक्षमें लिया था, उनकी मान्‍्यतामें पुण्य-पापके विकारका कतृ त्व- 
श्राश्चियत्व नहीं था, पहलेसे ही व्यवहारका आदर नहीं था, पश्चात्‌ 
पृर्णदशा प्राप्त होनेपर निमित्तरूपसे भी नहीं रहता; तथापि साधक- 
भावमें वीचमें व्यवहारका वलपूर्वक श्रवलम्बन झ्ाजाता है, जो कि 
आगे कहा जायेगा। 

झ्ात्मा निरपेक्ष निधिकार श्रुव वस्तु है, उसमें बन्ध-मोक्ष 
आदि श्रवस्थाभेद तथा दर्शन-ज्ञान-चारित्र आदि गुणभेदोंका ज्ञान- 
करके ऐसी श्रद्धा करनी चाहिये कि-त्रकालिक श्रुव पर्णस्वरूप वर्तेमान- 
में भी अखण्ड है, यह प्रारंभिक मुख्य धर्म है; पश्चात्‌ पूर्ण स्थिरता 
करनेमें जितनी भूमिकाकी निर्मलता बढ़े उसे उसप्रकार जानवा सो 
व्यवहार है। 

जो पुरुष पहले दूसरे तीसरे इत्यादि अनेक तावोंकी परंपरा- 
से पकनेवाले श्रशुद्ध स्वर्णके समान वस्तुकी अनुत्कृष्ट मध्यमभाग-साधक- 
भावकी स्थिरताका अचुभव करते हैं उन्हें श्रत्तिम तावसे उतरे हुए 
शुद्ध स्वर्णके समान पूर्ण केवलज्ञानरूप उत्कृष्ट साध्यभावका भ्रतुभव # 
नहीं होता। 

'रागको दूर करके स्थिरता करे इसमें मनका संयोग झौर 
परकी श्रपेक्षा होती है, वह अथुद्ध अ्रवस्था व्तेमानमें होती है। राग- 
का अ्षमुक अंशमें दूर होना और श्रमुक अंशमें रहना तथा बंशतः 
स्थिरताकी वृद्धि होना सो व्यवहार है। भिन्न-भिन्न भूमिकाके अ्रनुसार 
अनेक प्रकारसे और पूर्व अवस्थार्से भिन्न-भिन्न भावरूपसे जिसने 
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भिन्न-भिन्न (उत्पाद-व्ययरूप) एक-एक भावस्वरूप अनेकभाव दिखाए 
हैं ऐसा व्यवहारनय विचित्न अनेक वर्णमालाके समान होनेसे, जानने- 
में श्राया हुआ उसकालमें प्रयोजनवान% है। 

इसप्रकार निर्चयनय और व्यवहारनयके विषयको यथावत्‌ 
जानना प्रयोजनवान है। जैसे चौदहवें गुणस्थानसे नीचेके ग्रुणस्थान- 
में जितने प्रमाणमें मलिनता एवं निर्मेलताके अंश हैं उन्हें उतने अंश- 
में जानना सो व्यवहार है, और पर-निमित्तके भेदसे रहित त्रैकालिक 
एकरूप अक्रिय आत्माको पूर्ण सामथ्यंरूप श्रखण्ड जानना सो निश्चय- 
नय अथवा परमार्थ है। उसे शुद्धदृष्टिके द्वारा लक्षमें लेकर, भेदको 
गौण करके पूर्णझूप वस्तुको श्र वरूपसे श्रद्धाका श्रभेद विपय बनाना 
सो सम्युक्दर्शन है। 

सम्यक्दशेन श्रद्धागुणकी अ्रवस्था है इसलिये वह भी व्यव- 
हार है। पुण्यके लक्षसे अंशतः स्थिर होनेके लिये जो राग दूर 
करनेके विकल्प उठते हैं-भेद होते हैं वह अ्रसदभूत व्यवहार है। परवस्तु- 
में श्रथवा देहादिकी क्रियामें आत्माका किचित्‌मात्र भी व्यवहार नहीं 
है। शुभरागको आदरणीय मानना सो अज्ञान है। 

श्रपू्व परमार्थकी श्रद्धा अत्यंत दुर्लेभ वस्तु है, तथापि जो 
समभनेके लिये तैयार होता है उसे सुलभ है। परमें कतृ त्व-भोकतृत्व- 
से रहित सर्वेज्ञके न्‍्यागनुसार यथार्थ तत्वको जानकर जब यथार्थ श्रद्धा 
करता है तब उसी समय श्रन्तरंगमें अपूर्व श्रानन्द आता है। 'मैं आत्मा 
हैँ, मैं अपर्व आनन्दका वेत्ता हूँ, ऐसा विकल्‍प भी जब बुद्धिमेंसे 
दूर हो जाता है तब आत्मानुभव सहित नि३चय सम्यक्दशैन हो जाता है 
और तब श्रपूर्व श्राह्नादका अनुभव होता है। है भाई ! ऐसा वस्तु- 
स्वभाव अनन्तकालमें कभी नहीं जान पाया; जो जितना जाना वह 
के प्रयोजन ८ प्र+योजन । प्र विशेषरू्प से, अवस्थाभेद । योजन ऋ युक्त 

करता, जुड़ना । अखण्ड वस्तुके आश्रयसे जितने अवस्थाके भेद हों उनमें 


ज्ञानकों जोड़ना सो प्रयोजन है। चैऊालिक द्रव्यक्ते साथ वर्तेमान अवस्थाकी 


इला- वि करना सो प्रयोजन है। 
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सब परका ही जाना है। परसे कभी किसीको लाभ-अलाशभ नहीं 
होता । पुण्य, दया, दानादिकी जो शुभभावना उत्पन्त होती है वह 
भी आत्माके लिये लाभकारक नहीं है, प्रत्तुतु उस भावकों अपना 
माननेसे संसारमें परिभ्रमण करनेका लाभ मिलता है ! इस तत्व- 
को एक-दो दिनमें नहीं समभा जा सकता। जिसे साम्प्रदायिक पक्षपात 
श्रथवा मोह है उसे तो यह बात सुननेमें भी कठिन मालूम होती है। 

भगवान आत्मा अरूपी सदा ज्ञान-श्रानन्दका पिण्ड है। 
उसके गुण भी शअ्ररूपी हैं और पर्यायें भी श्ररूपी हैं। उसमें परवस्तुका 
ग्रहण था त्याग किसी भी पभ्रकारसे नहीं है। भ्ात्मा त्रिकाल परसे भिन्‍न 
है, परका कर्ता नहीं है, जिसे यह ज्ञान नहीं है वह यह मानता है कि 
'मैं परका कुछ कर सकता हूँ और पर मेरा कुछ कर सकता है किन्तु 
ऐसा कभी होता नहीं है, क्योंकि प्रत्येक वस्तु एक-दुसरेसे तीनकाल 
झौर तीनलोकमें भिन्‍न-भिन्‍न है । भिन्‍न वस्तु परका कुछ नहीं कर 
सकती । प्रत्येक आत्मा अपने भावमें अनुकूल या प्रतिकूल जान या 
मान सकता है इतना ही कर सकता है; इसके अतिरिक्त दूसरा कुछ 
नहीं कर सकता । 

आत्माने परको कुछ पकड़ नहीं रखा है कि जिससे उसे 
छोडना पड़े । मात्र उसने विपरीत मान्यता वना रखी है कि मैं पर- 
पदार्थको ग्रहण करता हूँ, छोड॒ता हूँ, परसे मुझे लाभ होता है; भौर 
इसप्रकार राग-ह्षका अज्ञानभावसे ग्रहण कर रखा है, इसलिये स्व- 
लक्ष करके सम्यकज्ञान भावसे उस भ्ज्ञानभावकों छोड़ना ही जीव- 
की क्रिया है। देहकी क्रिया आत्माके आधीन नहीं है, तथापि जो 
यह मानता है कि मैं देहकी क्रियाकों कर सकता हूं क्रियाको कर सकता हैँ वह देह और 
श्रात्माको एक मानता है । 

मैँ परे नशा मी हु, गनके संवन्‍वह डिजित शुक्त | त्व-भे रहित अखण्ड ज्ञान-आानन्दसे 
परिपूर्ण हूँ, परमाणु मात्र मेरा चहां [ 


होकर जहाँ श्रस्तरंगर्मे स्थिर हुआ कि वहाँ मिथ्याशडा आए सस्या 


नेकर जहाँ भ्रन्तरंगर्म स्थिर हुभ्रा कि वहाँ मिथ्याश्र॒द्धा और मिथ्या- 
जशानका यथा त्याग (व्यय) भर निर्मेल सम्यकृदशन-ज्ञानका 
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उत्पाद होता है। उसू (सम्यकदर्शन)के बिना व्रत, तप, चारित्र आदि 
सच्चे नहीं होते । संसारके माने हुए जब्त, तप, इत्यादि संसारके 
खातेमें ही जाते हैं। मन वाणी देहकी क्रियासे पृण्य-पाप श्रथवा घम्में 
नहीं होता । यदि स्वयं विवेक पू्वेक तृष्णा और रागको कम करे, 
कृषायको सूक्ष्म करे तो पृण्यवन्ध होता है, धर्म नहीं दोता। इसका 
शर्थ यह नहीं है कि हम शुभकों छोडकर अशुभमें प्रवृत्त होनेको 
कह रहे हैं । 

आत्मा अरूपी सूक्ष्म है । उसका सम्पूर्ण विषय अंतरंगमें है। 
उसका कोई भी कार्य बाह्य प्रवृत्तिके आघीन नहीं है। शुभभाव भी 
विकार है, उससे अभ्रविकारी ग्रुण प्रगट नहीं हो सकता । ऐसा ही स्वरूप 
त्रिकालमें होने पर भी अज्ञानी उसके द्वारा सानी हुई अनादि- 
कालीन विपरीत मान्यताके आग्रहको नहीं छोड़ता और स्वभावकी 
वातको सुनने या उसका विचार करनेमें उसे भारी घबराहट मालूम 
होती है। किन्तु जिसे वास्तविक सुख-शान्तिकी चाह है उसे तो अपनी 
समस्त वाह्य मान्यताञ्रोंका त्याग करना ही होगा । ज्ञानीकी दृष्टठिसे 
देखा जाय तो तीनोंकाल सम्बन्धी विपरीत मान्यताका सम्यग्हण्टिमें 
त्याग हो ही जाता है । 

सम्यग्दर्शंनका विपय परसार्थ है किन्तु सम्यकृदर्शन अर्थात्‌ 
श्रद्धा-गुणकी निर्मल अ्रवस्था व्यवहार है। पुर्ण अ्रखण्डको लक्षमें 
लेना सो परमार्थव्प निरंचय है । स्थिरताके जो भेद होते हैं उन्हें 
जानना सो व्यवहार है, दूसरा व्यवहार नहीं है । लोग यह मानते हैं 
कि पर-वस्तु और शरीर इत्यादिकी क्रिया एवं पुण्य्‌ इत्यादि व्यवहार 
है, और उससे नि३चय प्रगट होता है, किन्तु यह सारी मान्यता अज्ञान 
है। अन्तरंगमें जो चुभभावकी वृत्ति उत्पन्न होती है वह स्वभावसमें 
सहायक नहीं है, इतना ही चहीं किन्तु जो निर्मल पर्यायके भेद होते हैं 
उसकी सहायतासे भी मोक्षमार्ग प्राप्त वहीं होता । मात्र अखण्ड द्वव्य- 
के आश्रयसे मोक्षमार्ग प्राप्त होता है। यह वात जीवने कभी नहीं 
सुनी इसलिये उसे यह नई मालूम होती हैँ श्रीर कठिति मालुम 
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होती है। किन्तु परावलम्बनसे ग्रुण होता है-लाभ होता है, शुभरागके 
व्यवहारसे निशचयधर्म होता है, इस प्रकार माननेवाले निज गुणका 
घात करते हैं। जो यह मानते हैं कि अमुक वस्तुका त्याग करनेसे 
निज ग्रुणका प्रकाश होगा उन्हें अपने आन्तरिक पूर्ण गुणकी शक्ति- 
का विश्वास नहीं है। तीन लोक और तीन कालमें भी व्यवहारसे 
परमार्थ प्रगट नहीं हो सकता। 

परमार्थ-श्रद्धा होनेके बाद ग्रुणकी निर्मताकी वृद्धिके 
अतुसार जिस भ्रुणस्थानमें जैसी स्थिति होती है वहाँ वैसा ही व्यवहार 
भ्रा जाता है। जवतक पूर्ण केवलज्ञान नहीं होता तवतक जो स्थिरता 
करनी शेष रहती है वह भी व्यवहार है। भ्रभेदकी दृष्टि सहित ग्रुणकी 
निर्मलताके जो भेद होते हैं वह व्यवहार है। देहकी क्रियामें, पुण्यमें 
अथवा बाहर अन्यत्र कहीं व्यवहार नहीं है। वाह्म-मान्यताका आग्रह 
समभकर छोड़े बिना परमार्थरूप अन्तरंग तत्त्वकी अपूर्व बात जगत- 
को नहीं रुचती, किन्तु इसे समझे विना धर्म नहीं होता, वीतरागका 
धर्म तो यही है। वीतराग अपनी कोई संकुचित हृद नहीं बाँधते; वीत- 
रागको किसीका पक्ष नहीं होता। सर्वश्ञ वीतराग कहते हैं कि व्यवहार- 
नय परकी अपेक्षासे होने वाले भेदको ग्रहण करता है इसलिये उस 
भेदके द्वारा गुणकी निर्मेतता नहीं होती। पर-निर्मित्तके भेदसे 
रहित परिपूर्ण, निर्मेल, अखण्ड ध्रुवस्वभावकों जानना सो निश्चय है, 
झऔर यह समभना कि चौदह गुणस्थान तकके जितने भेद होते हैं वे 
परमार्यरूप नहीं हैं, सो व्यवहार है। 

व्यवहारका यह श्रर्थ नहीं है कि 'अमुक प्रवृत्ति करना सो 
व्यवहार है', किन्तु 'पर्यायके भेदकों यथार्थ जान लेना” सो व्यवहारनय॒# 
है। जो निर्मलता बढ़ती है सो ज्ञानका विषय है। उस खण्ड- 
खण्डरूप अ्रवस्थाके भेदको देखनेसे छुद्मस्थके विकल्प हुए विना 
के नय | ययार्थत्या जाने हुये पदार्थमेंसे एक पहलूको मुख्य और दूसरे 

पहलूको गौण करके जानने वाला ज्ञान,। भेद-पराश्रय, उपचार 
सो व्यवहार है। है 
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नहीं रहते। ऐसा व्यवहार छूद्मस्थके वीचमें आता तो है किन्तु ज्ञानी 
उसे आदरणीय नहीं मानते। 

छुद्ध पारिणामिक भाव कहो, अखण्ड ज्ञायक वस्तु कहो, अथवा 
परमार्थ स्वभाव कहो, वह सब एक ही है। उस अखण्डकी निर्मल 
श्रद्धा और निर्मल दशा अ्रखण्ड परमार्थके वढसे प्रगट होती है। भेद- 
के लक्षसे, विकल्पसे, शुभभावसे अ्रथवा किसी भी प्रकारके व्यवहार 
से निरचयहष्टि (परमार्थस्वभाव ) प्रगट नहीं होती। 

यदि कोई कहे कि-प्रथम भूमिका तो तैयार करनी ही 
चाहिये ? किक्तु इस प्रश्नकी झ्रावश्यक्ता ही नहीं है। लोक-व्यवहारमें 


करना चाहिये। भ्रनी ति, असत्य, प्रस्त्री-गगमन, चोरी इत्यादि हमारे कुल हर 
में नहीं हो सकते। इसप्रकार जिसके लौकिक सज्जनताकी महिमा 


होती है उसके भी अ्रमुक तुच्छ वृत्तियोंका विकार सहज ही छूट जाता 
है। धर्मात्मा जीव तो लोकोत्तर उच्च-परिवा रक्ा है, लोकोत्त र परमार्थे- 
में सर्वोत्कृष्ट सिद्ध परमात्माकी जातिका ही है। मैं उन्हीं जैसा हूँ 
ऐसी श्रद्धामें उत्कृष्ट स्वभावकी महिमा होने पर अमुक राग-द्वेपके 
भाव सहज ही छूट जाते हैं। ह 

मेरा स्वभाव, मेरी आत्मजाति पूर्ण उत्कृष्ट स्वभावको प्राप्त 
परमात्मा जसी है। मैं अनन्तज्ञान, भ्रनन्तदर्शन, श्रनन्तसुख और अनन्‍्तु- 
व॒ल इत्यादि अ्नन्तगुणोंका पिंड हुँ। उस शक्तिके बलसे अश्रांतिका 
नाश और कुछ राग-द्वेषका सहज ही ह्वास होजाता है। 

पर-लक्षसे चाहे जितना करे तो उससे राग-द्वेप मंद हो 
ट्रेसकते हैं, किन्तु आत्मप्रतीतिके विना सर्वेथा अभाव नहीं हो सकता। 
अनन्तकाल व्यतीत हो गया उसमें बहुत कठिन साधन अ्रनन्तवार किये 
पा लक पाया पुरमार्थको 2 भय अथ पाया। अंधकारको मिटानेके लिये 
भाडू या सूप इत्यादिकी आवश्यक्ता नहीं होती किन्तु प्रकाश ही आ्ाव- 
इयक होता है। उसीप्रकार अज्ञानरू्पी अंधकारको दूर करनेके लिये 
सम्यकज्ञानका प्रकाश आवश्यक होता है। 
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अलयऊाउशेंकाः--शुभभावसे भागे क्‍यों नहीं बढ़ा जा सकता ? 
खसमाधघान+--अनंतबार शुभभाव किये तथापि अंशमात्र भी धर्म 
नहीं हुआ। जैसे वृक्षकी जड़कों सुरक्षित रखकर उसके पत्ते तोड़ 
लिये जायें तो वे अल्पकालमें पुनः पीक उठते हैं-उग आते हैं; उसी 
प्रकार अज्ञानलहूपी जड़को सुरक्षित रखकर यह माने कि मैंने राग-दवेष- 
को कम कर लिया है तो उससे कोई छाभ नहीं है, परमार्थसे राग-हेष 


का हा क्योंकि वह पुनः भंकुरित हो जाता है जौर बढने 
लगता है। 


श्रखण्ड दृष्टिकी ही सच्ची महिमा है, जहाँ न विकार है और 
न भेद है। त्रैंकालिक ध्रूव अखण्ड स्वभावको लक्षमें लेने पर मोक्ष- 
पर्याय भी उसके अन्तगगंत हो जाती है, इसलिये बन्ध-मोक्षके भेद भी 
श्रद्धांके अखण्ड विषयमें नहीं हैं, व्यव॒हारमें ही वन्ध-मोक्ष है। यदि 
ऐसा न हो तो बन्धको दूर करके मुक्त होनेका उपदेश ही वृथा सिद्ध 
होगा । दृष्टिके शुद्ध होनें पर दृष्टिके अखण्ड लक्षके वलसे रागको 
दूर करके स्थिरता होती ही रहती हैं। 

इसप्रकार त्तीथं और तोथेफलकी व्यवस्था है। मोक्षका 

” उपाय (सम्यर्दर्शन, शान, चारित्ररूप अपूर्णपर्याय) तीर्थ और पूर्ण निर्मेल 

अवस्थाकी प्राप्ति तीर्थफल है। परमार्थेहप निश्चय वस्तुमें मोक्षका 
मार्ग और मोक्ष ऐसे जो दो भंग होते हैं सो व्यवहार है, और अखण्ड 
वस्तुस्वरूपकों छक्षमें लेना सो निरुचय है। 

सर्वेज्ञ भगवानने एक वस्तुमें व्यवहार और निश्चय दोनों 
कहे हैं। चनेको भूनने पर कचासका नाश और स्वादका उत्पन्न होता 
है, और दोनों अ्रवस्थामें चनेका ध्रौव्यत्व बना रहता है, इसीग्रकार 
आत्मामें भूलरूपी कचास और दुःखरूपी कषायछापन अज्ञानभावसे- 
अवस्थादृष्टिसे होता है। किन्तु जिसे वह भूल भौर दुःख मिटाना 
है उसे भूल और विकारसे रहित आत्माके शव स्व व स्वभावकी प्रतीत्ति 
करके उसमें एकाग्र होना चाहिये इससे अपूर्ण अवस्थाका ऋरमश; 
84 
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नाश और पूर्ण निर्मल अवस्थाकी उत्पत्ति" होती है, और उन दोनों 
शवस्थाओंमें श्रात्मा एकरूप-प्रवरूपसे स्थिर रहता है। अ्षक्षान* और 
दुःखकी अवस्थाके समय भी श्रात्मामें पूर्णशान-आनन्दस्वभाव भरा 
हुआ है। उस स्वभावमें अज्ञान गौर दुःखको नाश करनेकी शक्ति 
प्रतिक्षण विद्यमान है। उस निरपेक्ष अखण्ड निर्मेल स्वभावमें अभेद- 
हृष्टिका बल होने पर विकारी श्रवस्थाका नाश और अनुपम आनन्द- 
की उत्पत्ति हो सकती है। वर्तमान अवस्थाके समय भी त्रकालिक 
पूर्ण शक्ति ध्रूवरूपसे भरी हुई है। उसमें दुःख या भूल नहीं है। 
भूल और विकाररूप अवस्था तो वर्तमान एक-एक समयमात्रकी 
( प्रवाहरूपसे-अनादिकी ) है। नित्य अखण्ड शुद्धेस्वभावके लक्षसे 
उस भूल और विकारका नाश[हो सकता है। 

ट्टहप“ंगग्भ्ेदको_ जाननेवाला व्यवहार है. जाननेवाला_ व्यवहार है। परमार्थमें वह भेद ग्राह्म 
नहीं है । व्यवहारसे परमार्थ नहीं पकड़ा जाता | एकरूप अभेंद परमार्थका 
निरचय करने पर उसके बलसे जो निर्मल पर्याय प्रगट होती है वही 
पुरुषार्थरूप व्यवहार है !/वह्में कहीं भी व्यवहार नहीं है। जयतको 
यह रुचे या न रुचे किन्तु तीनलोक और तीनकालमें यह वात 
अपरिवतेनीय है। अहो ! यह अपूर्व वात जिसकी समझमें- आाजाती है 
उसका तो कहना ही क्‍या है। किन्तु जिसे यह बात प्रेमसे सुननेको 
मिलती है उसका भी बझहोभाग्यु है। जो हीरा सान पंर चढ़ता हैं उसका 
मूल्य तो अधिक होता है, किन्तु उसकी जो रज खिरती है उसका भी 
पर्याप्त मूल्य आता है। वीतरागके मार्गमें मात्र परमतत्वके ही गीत 
गाये हैं। कोई यथार्थंको न समझें किन्तु सुननेमें उत्साह रखे तो भी 
ऐसा उत्तम पुण्यवंध हो जाता है कि जिससे भविष्यमें ऐसा उत्तम 
तत्त्व सुननेका योग पुनः प्राप्त होता है। यदि वर्तेमानमें ही 


१ मोक्ष ८ आत्माकी अतिमसे अंतिम पूर्ण निरमंठ अवस्था अथवा विकारसे 
सर्वथा मुक्त होने पर कर्म-वच्चनसे छूट जाना । 


२ अज्ञान ८ अपने वास्तविक स्वमावकों न जाननेवाला मिथ्याज्ञान। 
ह दुःख > अपने सुखगुणकी विपरीतु अवस्थारूप दिक्ार | 
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पुण्यका निषेध करके अपूव पुरुषार्थके द्वारा स्वरूपको समझे तो 
अपूर्व गुण ( धर्म )का लाभ होता है। पुण्यका आदर करना भ्रविकारी 
आत्माका अनादर करना है। अनंत गरुणका पिण्ड ज्ञानस्वरूप आत्मा 
जब अपने भ्ुणसे विपरीत चलता है तब पृण्यादि होता है। प्रुण्य तो 
गुणकी जलून है। है प्रभु! पृण्य-पापसे तेरे गरुणोंकी हत्या 
होती है। 
आत्मा श्रत्रिकारी अ्रखण्ड है। पुण्य-पाप विकारमें युक्त होने- 
से बंधन होता है, उसे ठीक मानना वह ऐसा है कि जैसे अपने पैरको 
कटवाकर कोई हप॑ मानता है। आत्माके गुण जलकर राख हो जाते 
हैं तब पुण्य होता है। जो क्षणभरमें उड़ जाता है ऐसे पुण्यमें 
क्या मिठास है! तू तो अपने थ्रानन्‍्दरससे परिपूर्ण प्रभु है; तुझे उसकी 
महिमाकी प्रतीति क्‍यों नहीं होती ? 
माता पुत्रको स॒याना वेटा ' कहकर सुलछाती है, तब उससे 
! विपरीतु रीतिसे ज्ञानीजन स्वरूपकी अचित्य महिमा दिखाकर तुझे 
अनादिकालीन श्ज्ञानरूपी नींदमेंसे जगाते हैं। पुण्य-पाप-विकार तेरा 
स्वरूप नहीं है, किन्तु वर्तमान अवस्थामात्रका विकार है, उसका तथा 
निर्मल अवस्थाके भेदका लक्ष गौण करके त्रिकाल एकरूप ज्ञायक 
को लक्षमें ले तो परमार्थ और व्यवहार दोनोंका ज्ञान-सम्यकृज्ञान 
होता है; किन्तु वस्तुको यथार्थतया परिपूर्ण नहीं जानता। यदि यथा- 
वत्‌ वर्तमान अवस्थाकों न जाने तो परुरुषार्थ करके राग-द्वेषका नाश 
और ग्रुणकी निर्मलताका उत्पाद नहीं ही सकता। 
जैसे सोनेको शुद्ध जाननेके बाद ही आँच दी जाती है, 
इसी प्रकार पहले सर्वेज्ञ वीतरागने जैसा स्वरूप कहा है वैसा ही सर्वज्ञके 
न्याय, युक्ति, प्रमाणसे और सतसमागमसे जाने; पश्चात्‌ जैकालिक 
अभेद एकाकार ज्ञायकरूपसे अंगीकार करे; श्रद्धाके अभेद विषयमें 
अनुभव करनेके वाद यथार्थ वस्तुमें निःसंदेहता आती है कि, मैं 
त्रिकालमें ऐसा ही हूँ, स्वतंत्र हूँ, पूर्ण हैँ, उसमें अवस्थाके भेद गौण 
हो जाते हैं। वह यह जानता है कि एकरूप श्रुव वस्तुके विषयमें 
अनेक भेंद आदरणीय नहीं हैं; किसी समय उसे जानना (व्यवहारनय ) 
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प्रग्नोजनव्गव., हैं तथापि साधकको सम्पूर्ण काल ( परमार्थ )से अखंड 
घ्रवस्वभाव लक्षमें लेता ही मुख्य है। 
अदइन--आत्माको जाननेके वाद राम्र-द्वेप कैसे दर होता है ? 


उत्तरः--मैं पूर्ण है, अखण्ड हूं-- ऐसे पवित्र स्वभावकी प्रतीतिसे- 
के वछसे पूर्णदी ओरका जुकाव वढ़ता है, और उससे राग-देपका 
ताज हुए विना नहीं रहता। छोग यह मानते हैं कि वाहरकी कोई 
प्रवृत्ति करते पर गुण ( छाभ ) होता है; ऐसा माननें वाले अपनेमें 
विद्यमान अनन्तशक्तिसे युक्त अनन्त ग्रुणोंको नहीं मानते। मैं अनन्त 
गुणोंका पिंड हूँ, परसे तथा विकारसे भिन्न हुँ--ऐसी प्रतीति करे और 
अन्तरंगमें यथार्थ निर्णय करे कि मैं-अ्नादि अनन्त स्वतंत्र हैँ, ज्ञाना- 
नन्दसे परिपूर्ण हूँ, जो क्षणिक्‌ विकार दिखाई देता है वह मैं नहों हैं, 
इसप्रकार अखण्ड ग्रुणकी दृढ़ श्रद्धाके वलसे विकार दूर होता है। 

विकारकी अवस्था और आंशिक विकारके दूर हो जाने 
पर जो आंशिक निर्मल अवस्था होती है वह भी अभेदद्ृष्टिमें ग्राह्म नहीं 
है, मात्र व्यवहारसे ज्ञातध्य है। उस पर्यायके भेद पर लक्ष करके 
रुकना नहीं चाहिये। में अखंड ज्ञायक हैँ, इसप्रकार अभेद श्रद्धाका 
विषय ही मुख्य है। उसका ज्ञान करके, राग्रको दूर करके निर्मल 
गुणमें स्थिरता करना सो चारित्र है' यह तीनों निर्मेल ग्रुणकी 
अवस्थाओं हैं। सुम्यकश्रद्धा-न्ञान-चारित्रको भगवानने व्यवहार कहा है, 
क्योंकि ज्ञायक वस्तु अनंतगुणोंका एकरूप विड है। उसमें जशुद्धताका 
नाश और शुद्धता ( शुद्ध अवस्था )का उत्पाद अथवा दुर्शन, ज्ञान, 
चारित्ररूष तीन भेद करना सो व्यवहार है। आत्माका व्यवहार पर- 
में नहीं है। ४ 
| एकरूप स्वभावकों न मानकर; पुण्य-पाप विकार मेरा 
| कर्तव्य है, मैं परका कर्ता हूँ, पर मुझे हानि-लाभ करता है, इत्यादि 
।मान्यताके साथ राग्-ह्ेपहूपमें अनेक विकारोंमें परिवतेन होता है, 
यही संधार# है। स्त्री, धन, पुत्र, शरीर इत्यादि परमें आात्माका 
# “संसार उः संसरणं इति संसारः:” लर्थात्‌ु एकहप न रहकर भिन्न-भिन्न 

प्रकारसे परिभ्रमण करना अंथवा सम्यक्स्वभावसे हट जाता। 
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संसार नहीं होता, किन्तु उनमें अपनेपनकी जो बुद्धि है सो संसार है। 
सूंसार आत्माकी विकारी अ्रवस्था है, भौर मोक्ष आत्माकी पूर्ण निर्मल 


अवस्था है। जो संसार-मोक्ष आदि तीनोंकालकी सम्पूर्ण अवस्थाओं- 
का अभेद पिड है, वही अनन्त ग्ुणोंका पिड आत्मा है। उसके अभेद 
लक्षसे सम्यक्दर्शन प्रगट होता है । उस प्रमार्थ स्वरूपमें जो अभेद 
निरचयरूप श्रद्धा है सो व्यवहार है। उस श्रद्धाके द्वारा अभभेद स्वरूप- 
की ओर एकाकार हृष्टिका बल लगाने पर स्वसंवेदन बढ़ता है अर्थात्‌ 
अन्तरंग अनुभवरूप आनन्दका भोग बढ़ता जाता है । 


पुण्य-पाप रहित स्वावलम्बी निर्मेल दर्शन-ज्ञान-चारित्रकी 
अवस्थाका प्रगट होना सो व्यवहार है, तीर्थ है श्लौर अभेद स्वभ्ावकी 
दृष्टिके बलसे अन्तर गुणकी निर्मल्तताके द्वारा पूर्ण निर्मल केवलज्ञानका 
"प्रगट होना सो तोर्थका फल है। इसप्रकार पुण्य-पापके भावसे रहित 
मोक्षका मांगे और मोक्ष दोनों व्यवहार हैं । 

सम्यकदर्शन भी अवस्था है क्योंकि वह श्रद्धा-युणकी पर्याय 
है, इसलिये वह व्यवहार है। राग-द्वेष और संकल्प-विकल्पका वेदन 
करना मेरा स्वरूप नहीं है। मैं अखण्ड ज्ञायकरूपप्ते एकाकार श्रुव हैँ, 
ऐसी अभेदद्ृष्टिके वलसे अभेद स्वसंवेदनरूपसे जो निर्मेल अवस्था 
प्रगट होती है वह व्यवहार है । यह कहना कि-सम्यक्दशेन-ज्ञान- 
चारित्ररूप तीम अवस्थाओंके द्वारा निम्मेल मोक्ष अवस्था प्रगट हुई है, 
सो व्यवहार-कथन है, क्योंकि मोक्षमार्ग अर्थात्‌ अपूर्ण पर्यायसे मोक्ष 
प्रगट नहीं होता किन्तु उसका अभाव होने पर मोक्ष प्रगट होता है। 
सम्यक्दशेन-ज्ञान-चा रित्ररूप मोक्षमार्ग कारण और मोक्ष उसका कार्य 
है--यह व्यवहार है । मोक्षका निश्चय कारण द्रव्य है। पूर्ण अखण्ड 
द्रव्यफे बलसे मोक्षदशा प्रगट होती है वह अखण्ड सामथ्येरूप वष्तुकी 
ही महिमा है, उस अखण्डका लक्ष करना सो निःचय--अभेद दृष्टि है। 
निशचयका विषय निरपेक्ष अखण्ड लव वस्तु है 

ऐसी बात अनादिकालसे कहीं कभी सुनी न हो और अनादि- 
कालसे जिसे मानता आया है उससे भिन्न प्रकारके भाव उत्पन्न 
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हों तो उनका मेल कहाँ और कैसे बिठाया जाय : जेसे दुकानमें हल्दी 
आदि विविध मसालोंके वहुतसे खाने भरे हों और हल्दीकी ही जाति- 
के और मसाले आयें तो उसी खानेमें धर देते हैं किन्तु हल्दीसे भिन्न 
जातिका उच्चप्रकारका माल जाता है तो उसे रखनेके लिये पुराने 
मसालेके खाने खाली करना पड़ते हैं; और इसके लिये दुकानदार 
जल्दी निर्णय कर लेता है; उसी प्रकार अपूर्व आत्मघर्मके लिये 
अनादिकालीन विपरीत मान्यताके खाने खाली करनेका पुरुषार्थ 
आवश्यक होता है। आत्मा अनादि-अनत्त है, न तो उसका प्रारम्भ 
है न अ्रन्त है और वह त्रिकाल स्वतंत्ररूपसे बना रहेगा। उसे किसी 
भी कालमें, किसी भी क्षेत्रमें, अथवा किसी भावमें, पर-सत्ताके 
आधीन होना नहीं होता । संयोगको जानने वाला सदा असंयोगी 
ज्ञातास्वरूप है । उसे जाने विना जितना जो कुछ करता है वह 
सब वृथा है । 

अनादिकालसे कभी यथार्थ वस्तुका विचार नहीं किया । 
मैं हूं' तो मेरे स्वरूपको समझलेका, प्राप्त करनेका उपाय भी होना 
ही चाहिये-वह तो है ही । प्रत्येक आत्मामें पुर्णे स्वरूपको समझनेकी, 
सुक्ष्ससे सक्षम बातको ग्रहण करनेकी और परमात्मदशा--सिद्धद्मा 
प्रगट करनेकी शक्ति प्रतिसमय त्रिकाल विद्यमान है, तथापि विपरीत 
मान्‍्यताकी जड़ें बहुत गहरे तक पहुँची हुई हैं इसलिये वह उसे 
नहीं मानता । अपने स्वरूपको समझना अपनेकों ही कठिन मालूम 
हो-ऐसा नहीं हो सकता; किन्तु रुचि नहीं है और अनादिकालसे 
अपने स्वरूपका अनभ्यास बना हुआ है तथा परके प्रति प्रेम है 
इसलिये उसे कठिन मानता है । 


जहाँ पूर्ण स्वरूप निश्चयका आश्रय हो वहाँ भेदरूप व्यवहार 
होता है । किन्तु यह वात तीनकाल और तीनछोकमें युथार्थ नहीं 
हो सकती कि व्यवहार करते-करते निश्चय प्राप्त हो जाता है। 
निशचय-परमार्थकी श्रद्धासे पूर्व जौर श्रद्धाके परचात्‌ शुभभावरुप 
व्यवहार होता तो है, किन्तु उससे निर्मता प्रगट नहीं होती । में बनंत« 
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गरुणका पिण्ड हूँ, मिविकार आनन्दकन्द हूँ, इसप्रकार पूर्णका रक्ष 
करने पर, निर्मेल अखण्डकी महिमाके होने पर सम्यक्दरशन प्रगट 
होता है, और इस सम्यफ्तदशनके साथ प्रत्येक ग्रुणकी आंशिक निर्मल 
पर्याय प्रगट होती है। 

प्रमार्थदष्टिका विषय सम्पूर्ण वस्तु है यह छ्यालमें आये 
विना व्यवहार सच्चा नहीं होता। व्यवहारका विषय अवस्था है, वह 
सदा स्थिर रहने वाली नहीं है इसलिये ग्राह्म नहीं है। जहाँ जो जेसा 
हो वहाँ उसे वैसा जानना मात्र ही व्यवहारका प्रयोजन है। पूर्ण पर 
भार होनेसे श्रपूर्ण निर्मल पर्याय पूर्ण हो जाती है। जैसे सोनेकी डली- 
में उच्च एवं सूक्ष्म कलामय होजानेकी शक्ति है यह निरचयपूर्वक जानने- 
के वाद यह चिन्ता नहीं करनी पड़ती कि इसमें यह कला प्रगट होगी 
या नहीं; इसीप्रकार अखण्ड ध्रुव आत्माको यथार्थतया यह जान लेने पर 
कि मैं सर्वत्ष भगवानके समान ही है श्र टन जैसी ही संपूर्ण शक्ति 
मुझमें भी है, एवं वह पूर्ण दशा मुझसे ही भगट होगी-यह चिन्ता 
नहीं रहती कि शुद्ध स्वभाव कैसे प्रगट होगा। मैं त्रेंकालिक अनन्तशक्ति- 
का पिंड हैं, उसके वलसे निर्मेल दर्शन, ज्ञान, चारित्रकी अवस्था प्रगट 
होती है। उस अवस्थाकों अखण्डके आश्रय पूर्वक जानना सो निरचय- 
व्यवहारकी संधि है। 

यह सव अन्तरंगके अरूपी धर्मकी वात है। इसे वही जानता 
है जिसने अन्तरंग मार्गके रहस्यको प्राप्त किया हो अथवा जो उसे 
प्राप्त करनेका प्रयास करता है; दूसरा कोई नहीं जान सकता। 

आत्मा पर-निमित्तके भेदसे रहित, अनन्त गुणोंका पिण्ड, 
अनादि-अनन्त, एकरूप है। उसकी संसार-भ्रवस्था (भूल और अशुद्धता ) 

[ अनादि सांत_ है, मोक्ष-अवस्था सादि अनन्त है। इसप्रकार एक बखण्ड 

तत्वमें वन्ध-मोक्ष, मलिनता-निर्मलता इत्यादि दो-दो पहलुओंके भेद- 
रूप अवस्थाकों देखने वाली दृष्तिको गौण करके, त्रुकालिक शुव॒ 
एकाकार पूर्ण वध्तुका निर्मेल अभेद लक्ष करने पद उस गे वस्‍्तका निर्मल अभेद लक्ष करने पर उसके वलसे निर्मल 
सम्यकदशन-ज्ञान-चारिवरूप मोक्षमारं प्रगठ होता है और उस अखंड- 


हि 
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के वलसे क्रमश: वढ़ते-बढ़ते पूर्ण निर्मेल मोक्षदशा प्रगट होती है। बह 
दोनों व्यवहार हैं। मोक्षदशा प्रगट होनेसे पूर्व शुद्ध हष्टि पूर्वक अशुभसे 
बचनेके लिये शुभका अवलूम्बन होता है, वह असदभुत व्यवहार हैं। 
उन ( व्यवहार और निश्चय ) दोनों नयोंके ज्ञानकी आवश्यक्ता 
बतलाते हुए कहा है कि:-- 

“जह जिणमय पब्ज्जह् ता मा ववहारणिच्छए मुयह | 

एकेण विणा छिज्जइ तिह्थे अण्णेण उण तच्चे ॥*” 

अर्थ:--भगदान कहते हैं कि है भव्य जीवो ! यदि तुम जिन- 
मतको प्रवतित करना चाहते हो तो अखण्ड परमार्थदृप्टि और तदाश्रित 
अवस्थामें होने वाले भेदको जानने वाली व्यवहारद्ृष्टि (व्यवहार और 
नि३चय दोनों नयों )की श्रुविरोधी संधिको मत छोड़ो, क्योंकि व्यवहार- 
नयके बिना तीथ्थ-व्यवहारमागंका नाश हो जायगा, और निशचयनय- 
के विना तत्त्व ( वस्तु )का नाश हो जायगा। 

कोई कहता है कि मुझे “अच्छा” ( कल्याण ) करना है, तो 
उसका यह आशय हुआ कि जिसमें बुराईका अंश न आये किन्तु संपूर्ण 
मच्छा रहे, नित्य स्थिर रहे, उसके उपायमें किसी अन्यका आश्रय न 
लेना पड़े। जो ऐसा होता है वह यथार्थ हित-'अच्छा' कहलता है। 

जिसे हिंत करना है वह अहितरूप वर्तमान अवस्थाको 
वदलना चाहता है और हितयुक्त अवस्थाको प्रगट करके उसमें स्थिर 
होना चाहता है। क्योंकि यदि अपनी अवस्था विकारूूप-अहितयुक्त न 
हो तो अहितपनसे रहित हितयुक्तता होनेकी अपेक्षा कहाँसे आयेगी ? 
मैं मात्र हितका इच्छुक हैँ इसलिये जो हित है वह वना रहेगा और 
उस हितमें जो विरोधरूप अहितपन है उसे अलूग कर दू गा, इसप्रकार 
नित्यस्थायी, और अवस्थाको बदलते वाली दो अपेक्षाएँ (निव्चय और 
व्यवहार इन दोनों नयोंकी दृष्टि ) हो गईं। जिसे आत्माका निर्मल 
स्वभाव प्रगट करना है उसे यह दो नय ( ज्ञानकी दो अपेक्षारं ) 
जानना चाहिये; 
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कोई कहता है कि 'मुझे भूल और विकार दूर क़रना हैं ।” जो 
टूर हो सकता है वह अपने स्वभावमें नहीं है और जिसका नाश करना 
चाहता है वह रखने योग्य त्रेकालिक स्वभावसे विरोधी है। इसकां 
अर्थ यह हुआ कि जो नित्य एकरूप स्थायी है वह श्रच्छा है-प्राह्म है, 
आर विरोधभाव दूर करने योग्य है। इसप्रकार श्रुवस्वभावके आश्रयसे 
अविरोधीभावका उत्पाद और विकरीभावका व्यय करना सो हित 
करनेका उपाय है । 

वस्तुमें त्रिकाल सुख है, उसे भूलकर जो विकारके दुःखोंका 
अनुभव कर रहा था उसकी जगह अविकारी नित्य स्वभ्ावके लक्षसे 
भूलको दूर करके भूल रहित स्वभावमें स्थिर रहनेका अनुभव करने 
पर प्रतिसमय अश्युद्धताका नाश और निर्मेलताकी उत्पत्ति होती है । 


इसलिये यदि वीतरागके मार्यको प्रवर्तित करना चाहते हो तो -विध्चय यदि वीतरागके मार्गको प्रवरतित करता चा 


ओर व्यवहार दोनों अपेक्षाओंकों लक्षमें रखना होगा । 
जो उत्पाद-व्यय है सो व्यवहार है, और जो एकरूप छुब-व॒स्तु » 
है सो निरचय है-यह दोनों आत्मामें हैं । परद्रव्यमें, देहकी क्रियामें 


या पुण्यमें व्यवहार और आत्मामें निश्चय, इसप्रकार दोनों भिन्न-भिन्न 
वस्तुमें नहीं हैं । 

अखण्ड श्रुवस्वभावके अभेद विषयरूपसे यथार्थ श्रद्धा करने 
पर उसमें खोटी श्रद्धाका नाश, सम्यक्दशन, ज्ञान, चारित्ररूप निर्मल 
स्थिरताकी अंशतः उत्पत्ति और अखण्ड वस्तु ध्रूव | यथावत्‌ अखंड 
और अखण्डको जानने वाले दो नय वीतराग स्वभावको प्रगट करनेके 
लिये जानना आवश्यक हैं। नित्य एकरूप वस्तुकी प्रतीति और आाश्चय- 
के बिना बदलकर कहाँ रहा जायेगा ? इसलिये यदि परमसार्थरूप शव 
निएचयको नहीं जाना जायगा तो वस्तुका नाश हो जायगा, | जाना जायगा तो वस्तुका नाश हो जायगा, और 
वस्तुका नाश माननेसे अवस्थाका भी नाश हो जायगा । झौर यदि 
वर्तमान श्रवस्थाको वह जैसी है वैसा न जाने तो व्यवहारनतयका 
विषय _पुरुषार्थरूय मोक्षमार्ग लोप हो जायगा । पुरुषार्थरूप मोक्षमार्ग जायगा । क्योंकि अ्खण्ड 
वस्तुका लक्ष वर्तमान पर्यायके द्वारा होता है और पर्यायका सुधार 
द्रव्यके लक्षसे होता है । पर्याय तो वर्तमान वर्तनरूप अवस्था है। उसे 


४५ 
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वह जैसी है वैसा न जाने तो व्यवहारधमें-मोक्षमार्गंका लोप हू 
जायगा । ४८ 
त्मा अनादि-अनन्त वस्तु है, परसे भिन्न ओर अपने अनंत 
(गुण एवं त्रिकालकी अवस्थासे श्रभिन्‍त्‌ है, जिसमें प्रतिक्षण अवस्था 
वदलती रहती है। यदि अवस्था न बदले तो दुःखरूप अवस्थाको दूर 
करके सुख नहीं हो सकता । सभी जीव आनन्द-सुख चाहते हैं किन्तु 
उन्हें यह खबर नहीं है कि वह कहाँ है और उसे प्राप्त करनेका क्‍या 
उपाय है। सुख और सुखका उपाय श्रपनेमें ही है किन्तु उसकी सच्ची 
श्रद्धा नहीं है । परमें कल्पनासे सुख मान रखा है किन्तु वास्तवमें 
परके आश्रयसे सुख नहीं हो सकता । सवको चिरस्थायी सुख चाहिये 
है, किसीको दुःख श्रथवा श्रपूर्ण सुख नहीं चाहिये । अनन्‍्तकालसे 
सुखके लिये सभी प्रयत्न करते हैं इसलिये यह स्वतःसिद्ध है कि लोग 
कहीं सुखके अस्तित्वको स्वीकार तो करते ही हैं, और उसे प्राप्त 
करनेका उपाय भी अपनी कल्पनाके अनुसार करते हैं । दूसरेको 
मारकर, परेशान करके, अपमानके प्रसंगमें उसकी हत्या करके भी 
झाई हुई प्रतिकूलताका नाश करना चाहते हैं । अज्ञानी जीव पहले 
मरणको महात्रासदायक मानता था किन्तु कोई अनादर अथवा वाह्म 
प्रतिकूलताका प्रसंग आने पर उससे दूर होनेके लिये अब जीनेमें 
दुःख मानकर मरणकों सुखका कारण मानता है । इसप्रकार जगतके 
प्राणी किसी भी प्रकारसे सुखको प्राप्त करनेके लिये हाथ-पर खेपते-शल 
हैं, इसलिये यह सिद्ध है कि वे सुखक्ा और सुखके उपायका अस्तित्व 
तो स्वीकार करते ही हैं; किन्तु उन्हें यह खबर नहीं है कि 
वास्तविक सुख क्‍या है, वह कहाँ है और कैसे प्रगट हो सकता है, 
इसलिये वे दु.खी ही बने रहते हैं । 
अब यहाँ यह कहते हैं कि निए्चय और व्यवहार किस प्रकार 
आता है । वि 
लोग घमर्मके नाम पर वाह्य प्रवृत्तिमें व्यवहार मानते हैं। वे 
यह मानते हैं कि यदि पुण्य करेंगे या शुभभाव करेंगे तो लाभ होगा। 
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किन्तु वे उसमें नहीं देखते जो आत्मा ही अनन्तग्रुणका घाम-पूर्ण 
सुखका सत्तास्थान है। सुखके लिये मृत्युका इच्छुक अज्ञानभावसे 
वर्तमान समस्त संयोगोंसे छूटना चाहता है, इसलिये परवस्तुके बिना 
अकेला रहूँ तो सुख होगा ऐसा मानकर एकाकी रहकर सुख लेना चाहता 
है, इसलिये यह स्वीकार करता है कि-मात्र अपनेमें ही अपना सुख 
है। इसका अर्थ यह हुआ कि जो परके आश्रयसे रहित सुख रहता 
है वही सच्चा सुख है। इससे तीन बातें निश्चित होती हैं-- 

(१) सुख है (२) सुखका उपाय है (३) परके आश्रयसे 
रहित स्वयं अकेला पूर्ण स्वाधीन सुखस्वरूप स्थिर रहने वाला है। ऐसा 
होने पर भी अपनेको भूलकर दूसरेसे सुख प्राप्त करनेका प्रयत्न 
करता है। सूखकी पूर्ण प्रगट दशा मोक्ष है और पूर्ण सुखको प्रगट 
करनेका उपाय मोक्षमार्ग है। 

आनन्द आत्मामें है, इसकी खबर न होना सो अज्ञानभाव 
है। और ज्ञान-आनन्द मुभमें ही है, परके सम्वन्धसे मेरा ज्ञान- 
आनन्द नहीं है, ऐसी खबर होना ज्ञानभाव है। 

मात्र तत्त्व (अपने शुद्धस्वभाव ) में विकार (पुण्य-पापके शुभा- 
शुभभाव) नहीं हो सकते; किन्तु श्रात्माके साथ कमें-जड़ रजकणका जो 
निमित्त है उसके अवलम्बनसे वतंमान विकार होता है। अशुभ 
भावको छोड़कर तृष्णाकों कम करनेके लिये शुभभाव ठीक हैं, 
किन्तु उन थुभभावोंसे श्रविकारी आत्माका धर्म नहीं हो सकता। 
झ्रात्मस्वरूपको यथार्थतया नहीं समझता और आँखें बन्द करके बेठा 
रहता है, तब अँधेरा ही तो दिखाई देगा और वाहर जड़की भश्रवृत्ति 
दिखाई देगी। अज्ञानी यह मानता है कि रुपया-पैसा देनेसे धर्म होता 
है-परम्मर्थ होता है किन्तु रुपया-पैसा तो जड़ है, उसके स्वामित्वका 
भाव ही विकारी है। जड़ वस्तु जीवकें आधीन नहीं है। जो स्वामित्व- 
भावसे राग और पुण्यके काम करता है उसे श्ररूपी, अतीन्‍्द्रिय, 
साक्षीस्वरूप, ज्ञाता-हष्टास्वभावकी प्रतीति नहीं है। पहलेसे ही किसी 
भी ओरसे कोई विरोध न श्राये ऐसी हृढ़ श्रद्धाके द्वारा सर्वज्ञके 
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त्यायानुसार आत्मामें अखण्ड पूर्ण वस्तुका निर्णय करना चाहिये; 
उसके बिना परका कतू त्व-स्वासित्व माने विना नहीं रहता। 
मोक्षकपी फलके लिये निर्चयनय और व्यवहारनय-इच दो 
अपेक्षाओंकों जानना चाहिये। दहीको विलोकर मक्खन निकालनेके 
लिये जब मथानी चलाई जाती है तब उसमें रस्सी तो एक होती है कितु 
उसके छोर दो होते हैं; उसमेंसे जब एक छोरको खींचते हैं तव दूसरे 
छोरको छोड़ देनेसे काम नहीं चल सकता, और जव दूसरी श्रोरक्के 
छोरको खींचते हैं तव पहले छोरको नहीं छोड़ देते। और एक ही 
साथ दोनों छोरोंको सखींचनेसे काम नहीं चछता तथा एक ही 
साथ दोनों छोरोंको छोड़ देनेसे भी काम नहीं वनता, किन्तु एकको 
खींचते समय दूसरेको ढीला करनेसे मथानी चलती है, दही बविलोया 
जाता है और तव मक्खन निकलता है। इसीप्रकार भगवान आत्मा 
प्रनादि-अनन्त है, अपनी अनन्त ग्रुणूपी शक्तिसे एकरूप है; 
उसे भ्रभेद श्रुवरूप जानना सो निश्चय है। उस्र निरचयके द्वारा जब 
श्रखण्ड वस्तु पर भार देना होता है तव विकार ओर निर्मल अवस्थाके 
भेद गौण हो जाते हैं। अवस्थाके विना द्रव्यका लक्ष नहीं होता 
झ्ौर वस्तुके लक्षके विना अवस्था निर्मल नहीं होती । ग्यारह॒वीं गाया- 
में त्रंकालिक अखण्ड स्वभावकी मुख्यता होनेसे और अवस्थाके 
जितने भेद होते.हैं वे सब क्षणिक होनेसे उन्हें अभूतार्थ कहकर.- 
व्यवहारतयको गौण किया था, किन्तु यदि अवस्थाका निपेध करे तो 
विकारका नाश और अविकारी निर्मल अवस्थाका प्रगट होना कंसे 
वन सकता है ? मोक्षमार्गमें दो प्रकार जिस-जिस शभृमिकामें जैसे 
होते हैं उन्हें यदि वेसा न जाने तो ज्ञानकी भूल होजाती है और 
ज्ञानकी भूलसे व्यवहार तथा परमसार्थ दोनोंमें भूल हो जाती है; 
इसलिये सच्चा पुरुषाे नहीं हो सकता और ज़िनमार्ग (वीतराग मार्ग 
का नाजझ्ष हो जाता है। इसलिये भगवानने कहा है कि-यदि्‌ निर्मल 
प्ानन्दकाी पूण अवस्था प्रगट करना चाहते हो तो दोनों अ्रपेक्षा्रोक्री 








झआानन्दका 
लक्षमें रखना। 
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यदि वर्तमानमें विकार न हो तो दुःखका वेदन किसे हो ? 
देहको तो कुछ खबर होती नहीं है और ज्ञाताने अपनी वर्तमान अवस्था- 
में जो परसम्बन्धके लक्षसे भूल तथा विकार किया है वह क्षणिक 
अवस्था मान्रके लिये है । विकार अविकारकी विपरीत दश्षा है। 
वर्तमान अवस्थामें प्रवर्तमान विकार अ्रखण्ड श्रुवस्वभावके लक्षसे दूर 
हो जाता है। विकारका नाश और अविकारी अ्रवस्थाका होना तथा 
उसे जाननेवाली व्यवहारहृष्टि एवं नित्य अखण्ड वस्तुकी लक्षभूत 
निश्चयद्ृष्टि दोनों प्रयोजनवान हैं | आर्थात्‌ ज्ञान करने योग्य हैं । 

निश्चय और व्यवहार दोनों भीतर अ्ररूपी तत्वमें हैं, उसे 
जाने बिना निर्मेलताका पुरुषार्थ नहीं होता। श्रद्वण्ड तत्वके आश्रयपुवेक 
जाननेमें हेय-उपादेयका विवेक करने वाला ज्ञान निर्मल होता है; 
पूर्ण निर्मल होने पर भेदरहित केवलज्ञान सम्पूर्ण ज्ञान प्रमाण होता है। 
जैसे मदखनके तेयार हो जाने पर मथानीकी रस्सीके दोनों छोरको 
पकड़नेका काम पुरा हो जाता है, उसीप्रकार पूर्ण बीतराग्रतारूप 
केवलज्ञानके हो जाने पर पूर्ण प्रमाण हो जाता है, और तब वहाँ दो 
नयोंका भेद नहीं रहता, उसमें निर्चय-व्यवहारके दो पहलू गौण- 
मुख्य नहीं होते । 

जहाँ पूर्ण वीतरागदशा नहीं होती वहाँ वीचमें शुभभावरूप 
व्यवहार आये विना नहीं रहता। वह शुभभाव असद्भूत व्यवहार है। 
वह वस्तुमें नहीं होता किन्तु परावलम्बनसे नया होता है । अखण्ड 
निर्मलके लक्षसे जितनी स्थिरता होती है वह सदभृत व्यवहार है । 
निरचयहष्टिमें भंगकी अपेक्षा नहीं होती। श्रात्मा अखण्ड, धव, एका- 
कार, ज्ञायक है, ऐसे श्रकषायभावके लक्षेसे अमुक अंशर्मे निर्मंलभाव 
प्रगट होते हैं, उसके साथ जितना शुभभाव होता है उसे उपचारसे 
शुद्धिमें निमित्त कहना सो असदभूत व्यवहार कहलाता है । किस्तु 
जिसकी यथार्थ निरावलम्बी दृष्टि नही है उसका शुभभाव उपचाररूप 
व्यवहार भी नहीं है । 

अशुभसे वचनेके लिये शुद्धस्वहूपके सन्‍्मृल्ल रहकर अपनी 
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भूमिकाके अनुसार ज्ञानीके गुभभाव होता है किन्तु उससे वह लाभ 
नहीं मानता। वह यह जानता है कि-जितना राग दूर हुआ उत्तना भाव 
निर्मल होता है। वह यह कदापि नहीं मानता कि-शुभभावमें युक्त 
होना राबरको दूर करनेका उपाय है; किन्तु वह यह मानता है कि 
अखण्ड निर्मेलस्वभाव पर निमंलश्रद्धाकी शक्ति लग़ानेसे, अभेदमें 
एकाग्र दृष्टिसि उन्‍्मुंख होनेसे निर्मल पर्याय प्रयट होती है। शुभकी 
प्रवतत्तिसे राग मंद होता है किन्तु उसका अभाव नहीं होता । बुभ 
प्रवृत्ति धर्मका सच्चा उपाय नहीं है किन्तु निवृत्त स्वरूपके अभेद लक्ष- 
से स्थिर होना सच्चा उपाय है। श्रन्त्रंग विपयका मेल किसी वाह्य 
प्रवांचके साथ नहीं हुं!ता, गण गुणीसे प्रगट होता है; इसकी विधि 
भ्रन्तरंग तत्त्वहृष्टि वाले जानते हैं । 

भावार्थ--सौटंची सोना प्रसिद्ध है, यदि सौटंचसे किचित्‌ न्यून 
हो तो उसमे पर-संयोगकी कालिसा रहती हैं, इसलिये तांवेके उपचार- 
से सोना अशुद्ध कहलाता है। वही सोना जब ताब देते देते अन्तिम- 
तावसे उतरता हैं तव सौटंची छुद्ध सोना कहलाता हैं। जिन लोगोंको 
सौटंची सोनेका ज्ञान, श्रद्धान भौर प्राप्ति हो चुकी हैं उन्हें उससे 
कमके सोनेका कोई प्रयोजन नहीं होता; किन्तु जिन्हें सौटंची जुद्ध 
सोनेकी प्राप्ति नहीं हुई है उन्हें सौटंचीसे कमका सोना भी प्रयो- 
जनवान होता है। इसीप्रकार यह जीव नामक पदार्थ पृद्गलके संयोग- 
से अशुद्ध-अनेकरूप हो रहा है। सर्व परद्रव्योंसे भिन्न, एक ज्ञायक॒त्व 
मात्रका ज्ञान, श्रद्धाव तथा झ्ाचरणरूप प्राप्ति-यह तीनों जिसे हो गये 
हैं उसे पुद्गल संयोगजनित अनेकरूपताको कहने वाला अशुद्धनय 
कुछ प्रयोजनवान (किसी मतलवका) नही होता; किन्तु जहाँतक शुद्ध 
भात्रकी प्राप्ति नहीं हुईं वहाँतक जितना भज्ुद्धभयका कथन है उतना 
युथापद प्रयोजनवान है । जिन जीवोंको सौटंची शुद्ध स्वर्णकी भाँति 
पूर्ण केवलज्ञान प्राप्त हो गया है उन्हें श्रद्धा, ज्ञान, चारित्रके भेदोंको 
जानना शेप नहीं रहता, उन्हें उनका ज्ञात तो पहले ही हो चुका 
है | आत्मामें उन्चतिक्रकी चौदह भूमिकःएँ हैं। उनमें घर्मेका प्रारंभ 
चोथी भूमिका (चतुर्थ गुणस्थान)से निविकल्प अनुभव सहित, श्रद्धां- 
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के द्वारा पूर्णस्वरूप प्रात्माकी प्रतीति होने पर होता है। पश्चात्‌ 
अखण्ड निर्मल वस्तुके लक्षके बलसे क्रमणः निर्मछता बढ़कर पूर्ण 
निर्मेल केवलज्ञान प्रगट होता है। वहाँ पूर्णरूप स्व-वस्तुमें पूर्ण निर्मल 
पर्यायवी एकता होकर अखण्ड प्रमाण होता है। फ़िर निश्चय- 
>यवहारकी गौणता-मुख्यताके भेद नहीं रहते ६८ 

यज्यपि गन्‍्तनेमें रस होता है किन्तु छिलकेके संयोगको देखने 
पर रस अलग नहीं दिखाई देता; तथापि रस और छिलका भिन्न है 
ऐसे ज्ञानके वलसे रस और छिचका अलग किया जाता है। तिलमें 
जो खली होती है वह तैलका स्वरूप नहीं है, तथापि उसमें वर्तमानमें 
तेल है यह जानने पर तैलके लक्षसे खलीको जुदा किया जाता है । 
इसी प्रकार भगवान आत्माकों पुदंगल कर्मके संयोगसे अ्रवस्थामें राग- 
देष, अज्ञानके विकारीभाव होते हैं वे वर्तमान एक-एक समयमात्रके 
हैं, और भ्रन्तरंगमें अखण्ड स्वभाव पूर्ण अविकारी भ्रूव है, यह जानले 
तो विकार दूर किया जा सकता है। भेदके लक्षसे राग होता है,» 
भौर अ्रखण्ड ज्ञायकके लक्षसे राग दूर होता है । 


झ्ाचरणका अर्थ इसप्रकार है:-आा 5 श्नादि अनन्त एका- 
कार ज्ञान-आनन्दस्वरूप आत्मा है, उसकी मर्यादामें चरण 5 चलना, 
जूमना, स्थिर होता । पुण्य-पापके भेदसे रहित अकषाय भावकी 
स्थिरताको सर्वेत्ष भगवानने चारित्र कहा है। ऐसा समझे विना मात्र 
वाह्य प्रवृत्तिकों चारिन्र मानले और व्यवहार-व्यवहार किया करे 
किन्तु समझे कुछ भी नहीं तो उसे धर्म कहाँसे होगा ? 

स्फटिक मणिमें जेसे अपनी योग्यतासे छाल-काला प्रतिविम्ब 
दिखाई देता है तथापि वह उसका मूल स्वभाव नहीं है, इसीप्रकार 
आत्मामें अ्ज्ञानभावसे पुण्य-पापरूप श्रवस्था होनेकी योग्यता है। वह 
विकारी अवस्था भात्मामें होती है, उसका कर्ता अज्ञानी जीव स्वयं है; 
उसमें परवस्तु निमित्त कहलाती है। मैं रागी हूँ, मैं हेषी हूँ, पर- 
१. स्वभाव 5 जो प्र-निम्त्तके आश्रवके विना[ एकरूप स्थिर रहे। 
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का कर्ता हैँ ऐसी मान्यता-भूल करनेकी योग्यता जीवमें न हो भ्रौर 
पर-निमित्त बलातू भूल कराये, ऐसा नहीं हो सकता । 

क्षणिक विकार मेरा स्वभाव नहीं है, देहादिक कोई परवस्तु 
मेरी नहीं है, मैं त्रैकालिक एकरूप ज्ञायक. हूँ, विकारका नाशक हूँ- 
ऐसी श्रद्धा सम्यकदशन है । 

मुभमें कर्मका आवरण नहीं ह जड़कर्म भ्रपनी जड़ अवस्था- 
के रूपमें अपने क्षेत्रमें रहता है; उसके आश्रयसे होने वाला विकार 
भी परमार्थस्ते मेरा नहीं है, मैं अ्ज्ञान भावसे उसका कर्ता वन गया 
था । मेरा स्वभाव त्रिकाल अविकारी है, ऐसे स्वभावकी प्रतीतिमें 
पर-निमित्तका भेद-विकार दिखाई नहीं देता । आत्माके साथ एक 
श्राकाश क्षेत्रमें दूसरी वस्तु है, उसके निमित्तसे श्रपनी योग्यतासे 
भूलके कारण पुण्य-पापके भाव वर्तमान अ्रवस्थामात्र तक होते हैं; 
वे भेरे हैं, करने योग्य हैं, इसप्रकार जो मानता है उसे यह श्रद्धा 
नहीं है कि आत्मा विकारका नाशक और सदा अविकारी स्वभाव 
है। मेरे स्वभावमें कमी नहीं है, विकार नहीं है, परका संयोग नहीं 
है, मेरा स्वभाव किसीके आधीन नहीं है, ऐसी स्वतंत्र श्रुवस्वभावकी 
श्रद्धा होने पर निविकल्प श्रनुभव सहित, अखण्ड प्र वहष्टिमें पुर्णकी 
प्रतीति होती है । 

इस यथार्थ समभके बिना, दृष्टिमें परिपूर्ण स्वभाव यथा्थे- 
तया लक्षमें आये बिना निर्मेल स्वभावके लक्षसे विकारी अवस्थाका 
माश, निविकारी अवस्थाका उत्पाद ( व्यवहार ) और अविनाशी 
चेतन्य वस्तु ध्रव है (निश्चय) ऐसी व्यवहार-निरचयकी अ्रविरोधी 
संधि नहीं हो सकती । 

कोई रजकणकी क्रिया मेरी नहीं है । अंग्रुलि संचारन भी 
: आत्माके आधीन नहीं है । परवस्तुका कोई कार्य कोई आत्मा व्यव- 
हारसे भी नहीं कर सकता, क्योंकि प्रत्येक आत्मा और प्रत्येक जडवस्तु 
भिन्‍न-शिन्‍न है स्वतंत्र है। प्रत्येक वस्तुमें अ्रवस्थाकी उत्पत्ति, विनाश 
और वस्तुत्वके रूपमें स्थिर रहना (उत्पाद, व्यूयू, श्ौव्य) चिजसे 
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ही होता है। किसीकी क्रिया किसीके श्राधारसे नहीं होती । किसीको 
किसीसे हानि-लाम नहीं हो सकता । परके अवलम्बनसे आत्मामें 
होने वार विकारीभाव क्षणिक अवस्था तक ही है, वह आत्माका 
श्रुवस्वभाव नहीं है। मैं विकारका नाशक श्र गुणका रक्षक हैं-ऐसी 
यथार्थ प्रतीतिके बिना पूर्ण स्वरूपकी प्रतीतिरूप सम्यक्दर्शनकी 
आत्मानुभव सहित प्राप्ति नहीं होती । जो वाह्म प्रवृत्तिसे और बाह्ममें 
ही धर्म मान बेठे हैं वे तत्त्वज्ञानका विरोध करते हैं क्‍योंकि उन्हें पर- 
से भिन्न अविकारी परमार्थस्वरूथेका अनादिकालसे विस्मरण और पर- 
(* स्मरण विद्यमान है। सर्वज्ञ भगवानके द्वारा कही गई वस्तु अनादि- 
(लशकालीन भृनस्यासके कारण समझना दुर्लेध हो गईं है; वैसे वह 
स्वभावत: सहज है, यदि स्वत: तैयार होकर समझना चाहे तो दुलेभ 
नहीं है। पुण्य-पापकी भावना प्रतिक्षण बदलती रहती है, वह आात्माका 
प्रुवस्वभाव नहीं है। ऐसे अधिकारी स्वभावेकी प्रतीति होनेके बाद 
जबतक वीतराग नहीं हो जाता तबतक ज्ञानी जीव थुभाशुभभावसें 
युक्त होकर भी अ्रन्तरंगसे उसका कर्ता नहीं होता और उस भावको 
करने योग्य नहीं मानता । 
टूई जहाँतक श्रात्मा परसे निराला, अखण्ड, ज्ञायक, असंग है; 
उसकी परमार्थसे यथार्थ श्रद्धा-शानकी प्राप्तिरूप सम्यक्दशनकी 
प्राप्ति न हुई हो वहाँतक जिनसे यथार्थ उपदेश मिलता है ऐसे जिन- 
वचनोंका सुनना और धारण करना आवश्यक है। किन्तु जिसे श्रवण 
मै नहीं करना है अथवा श्रवण करनेके बाद जिसे सत्य-असत्यकी 
दर तिछना नहीं करनी है वह यह वर्योकर निश्चय करेगा कि सच्चा उपदेश 
कौनसा है | पहले इतनी तैयारीके विना वह न तो सत्यका जिज्नासु 
है और न सत्यका शयोधक या इच्छुक ही है । 

जगतके समस्त धमं, सभी देव भौर सभी गुरु सच्चे हैं, यह्‌ 

मानना सत्य और असत्यको एकसा माननेकी मृढ़ताके समान है, » 
अविवेक है । जब बाजारमें दो पेसेकी हण्डी छेने जाता है तब उसे 
खूब ठोक-वजाकर परीक्षा करके लेता है; तथा वाजारकी अन्य कोई 


डद 
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भी चीज जो जंसी दुकानदार देता है, उसे वंसी ही आँख बन्द करके 
नहीं ले लेता; तब फिर जो परमहितरूप आत्मा है जिसके यथार्थ स्वरूप- 
को जानने पर अनन्तभवकी भूख मिट जाती है, उसमें अजान क्‍यों 
रहता है? अपूर्व वस्तुकी समझानेमें सच्चा निमित्त कौन हो सकता है 
इसकी पहले यथार्थ पहिचान करनी चाहिये । जो श्रोतरा यथार्थ वस्तुको 
समझनेकी परवाह नहीं करते और मध्यस्थ रहकर शोघकलूपसे सत्य 
क्या है इसकी तुलना नहीं करते एवं चाहे जैसा उपदेश सुनकर उसमें 
हाँ जी हाँ' किया करते हैं वे घ्वजपुच्छके समान हैं ।>ज्र्वकेकदे 

जैसे वर्षाके दिनोंमें बालक घूलके घर बनाते हैं किंतु वे 
रहनेके काममें नहीं आते, उसी प्रकार चेतन्य अविनाशी स्वभाव क्‍या 
है ? उसे समझे बिना अपनी विपरीत मान्यताके अनुसार शुभ विकल्पसे, 
बाह्य कियासे, पुण्य-पापसें धर्म माने-मनावे, किन्तु उससे अनित्य, 
अशरण और दु:खरूप संयोग ही मिलता है। वह भरसंयोगी शाश्वत्त शांति- 
का छाभ प्राप्त करानेके काममें नहीं आता। इसलिये जो सुखस्वरूप 
आत्मा है उसकी पहिचान स्वयं अपने आप निश्चित करनी पड़ेगी । 
अवस्थामें भूल करनेवाला मैं है, भूलको-दुःखको जानने वाला “मैं! 
भूलरूप या दुःखरूप नहीं हूँ, संयोगी अवस्था वदलतो है किन्तु मैं 
बदलकर उसीमें मिरू नहीं जाता, अथवा नाशको प्राप्त नहीं होता, 
भूल और विकारी अवस्थाका नाश, अशभ्रांत-अविकारी अवस्थाकी 
उत्पत्ति, और त्रिकाल एकरूप स्थिर रहने वाला मैं श्रुवरूप हुँ। यह 
उपदेश पूर्वापर विरोध रहित है अथवा नहीं इसका निर्णय जिज्ञासुओंको 
करना चाहिये । 99 

बहुमतको देखकर खोटेको खरा नहीं कहा जा सकता ! 
'हमारी देवीके बराबर बड़ा मौर कोई विश्वमें नहीं है” ऐसा तो भील 
इत्यादि भी कहा करते हैं | भछा, अपनी मानी हुई वस्तुको कौन 
हलका कहेगा ? प्रत्येक दुकानदार अपने मालकों ऊंचा कहकर उसकी 
प्रशंसा करता है किन्तु ग्राहक उसकी परीक्षा किये विना योंही नहीं छे 
लेता, देख-भ[लकर ही लेता है। इसीप्रकार जिससे यथार्थ उपदेश मिलता 
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है ऐसे वीतरागी वचन कौनसे हैं, और उनमें क्या कहा गया है, 
इसकी परीक्षा करनी चाहिये। वीतरागके वचनमें कहींसे भी कोई 
विरोध नहीं आसकता | प्रत्येक तत्व भिन्न और स्वतंत्र है। जीव अनादि- 
कालसे समय-समय पर वर्तमान क्षणिक अवस्थामें भूछ और विकार 
करता चल्ला आया है, वह भूल और विकार त्रैकालिक शुद्धस्वभावके 
लक्षसे स्वाधीनतया दूर किया जा सकता है। राग-द्ेषकी अवस्थाको 
जानकर, राग-द्वेंष रहित अविनाशी स्वरूपको जाना और उसकी श्रद्धा- 
के द्वारा रागको दूर करनेका उपाय करके वीतरागदशा प्रगट की; 
इसमें निश्चय और व्यवहार दोनोंकी अपेक्षा आगई। इसप्रकार एक 
तत्वमें दो प्रकार हैं-जिसे यह खबर नहीं है उसे वीतरागके वचन- 
की यथार्थ पहिचान नहीं है। 

पहले यह जानना होगा कि-यथार्थ उपदेश कहाँसे प्राप्त होता 
है, उसकी परीक्षा करनी पड़ेगी। जहाँ अपनेमें अ्रपूव तत्वको समझनेकी 
जिज्ञासा होती है वहाँ सत्यको समझानेवाले मिल ही जाते हैं, समझाने- 
वालेकी प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ती। यदि कदाचित्‌ ज्ञानीका योग न 
मिले तो सच्ची श्रांतरिक लगन वाले जीवको पूर्वभवके सत्‌ समागम- 
का अभ्यास याद आजाता है। उपदेशके सुन लेनेसे तत्वको 
समझ ही लिया जाता हो सो बात नहीं है, किन्तु जब समझनेको 
तैयारी हो तब उपदेशका निमित्त उपस्थित होता है। और जब स्वयं 
समझता है तब निमित्तका आरोप करके उसे उपकारी कहा जाता 
है। यदि मात्र सुननेसे ही ज्ञान होजाता हो तो यह सबको होना 
चाहिये। घड़ेके साथ घीका संयोग होनेसे वह ( घीके आरोपसे ) 
' व्यवहारसे “ घीका घुड़ा ” कहा जाता है, और पानीके संयोग- 
से पानीका घड़ा कहलाता है, किन्तु वास्तवमें वे घड़े मिट्टीके 
होते हैं। इसीप्रकार जिसमें सत्यको समझनेकी शक्ति थी उसने 
जब सत्यको समझा तब साथ ही संयोग भी विद्यमान था इसलिये विन्य- 
भावसे व्यवहारमें यह आरोपित करके कहा जाता है कि-उस संयोग- 
से धर्मको प्राप्त किया है। यदि निशुचयसे ऐसा मानले तो कहना 


नजर 
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होगा कि उसने दो तत्वोंको भिन्‍न नहीं मारा है। जब जन्म-मरणके 
दुःख और पराधीनताकी वेदता मालूम हो और यह श्रद्धामें आये कि _ 
कोई अनित्य संयोग मुक्के शरणभूत नहीं है; तब शरणभूत वस्तु 
क्या है, सत्‌ क्या है यह जाननेकी अन्‍्तरंगसे उत्कट आकांक्षा उत्पत्त 
होती है; इसप्रकार अपूर्व सत्‌ क्या है यह जाननेके लिये तैयार हुमा 
और सतको जाना तब जिस ज्ञानीका संयोग होता है वह निमित्त 
कहलाता है। 

प्रश्न--समझने वाहा बिना ही सुने यथार्थे-अयथार्थका 
निरचय कंसे करेगा ? 

उत्तर:--जहाँ आत्माकी पाचता होती है वहाँ श्रवण करनेको 
मिलता ही है, किन्तु यथार्थ-अयथार्थका निश्चय करने वाला आत्मा 
स्वयं ही है। एकबार स्वयं जागृत होने पर संदेह नहीं रहता। जहाँ 
मुक्त होनेकी तैयारी हुई, अनन्तकालके जन्म-मरणका नाश और 
अविकारी मोक्षभावकी उत्पत्ति तथा प्रारम्भ हुआ वहाँ संदेह रह ही 
तहीं सकता। मैं नित्य स्व-रूपसे हैँ प्र-रूपसे नहीं है, तृव फिर 
मुझे प्रवस्तु लाभ या हानि नहीं कर सकती । जो ऐसा निःसंदेह 
विश्वास करता है कि मैं स्वतन्त्र हूँ, पूर्ण सामथ्येरूप हुँ मुझमें परा- 
धीनता नहीं है, उसके भव शेष नहीं रहता। किन्तु जिसके भवका 
संदेह दूर नहीं होता उसे निःसंदेह स्वभावका सन्तोप और सर्वंसमाधान- 
रूप शान्ति प्रगट नहीं होती। यथार्थ वस्तुकी प्रतीति होनेके बाद 
चारित्रकी अल्प अस्थिरता रहती है किन्तु स्वभावमें और पुरुषार्थमें 
संदेह नहीं रहता । 

अज्ञात स्थानमें अन्धे आदमीको निधड़क पैर उठाकर चलने- 
का साहस नहीं होता; क्योंकि उसे यह शंका बनी रहती है कि यह मार्गे 
सीधा होगा या कहीं कुछ टेढ़ा-भेढ्ा होगा ? 

प्रश्न:--जब कोई मांगे बताये तभी तो वह चल सकेगा ? 

उत्तर:--दूसरा तो मात्र दिशासूचन ही कर सकता है कि भाई! 
सीधे ताककी सीधमें- चले जाओ। यह सुनकरं जब अपनेकी उसकी 
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सज्जनताका विश्वास होता है तभी उस दिल्लामें निःशंक होकर कदम 
बढ़ाता है। इसीप्रकार सच्चे उपदेशको सुनकर भी यदि स्वयं निःसंदेह 
न हो तो उसका आंतरिक वल निर्मल स्वभावकी ओर उन्मुख नहीं हो 
सकता । वह यह मानत्ता है कि बहुत सूक्ष्म वात्तोंको समभकर मर 
_ बहुत गहुराईमें जाकर क्या छाभ है ? अपनेसे जो कोई करनेको 
कहता है सो किया करो, ऐसा करते करते कभी न कभी लाभ हो 
जायेगा । किन्तु जबतक अपने स्वाधीन पूर्णछ्प स्वभावकों जानकर 
उसमें निःसंदेह हृढ़ता न करे तबतक स्वभावमें स्थिर होनेका काम 
नहीं हो सकता । 
प्रदच:--कोई विश्वास पूर्वक कहे तभी तो माना जायेगा ? 
उत्तरः--जब निजको भन्‍्तरंगसे विश्वासका संतोष होता है 


और जो अपनेको अनुकूल वेठता है उसे मानता है तब निमित्तमें 
आरोपित होकर कहता है कि मैंने इससे माना है; किन्तु वास्तवमें तो 
मानने वाला उसे ही मानता है जो अपने भावसे अनुकूल बंठता है। 
जेंसे कोई धनवानकोी प्रशंसा करता है तो वह वास्तवमें उस घनिक 
व्यक्तिकी प्रशंसा नहीं करता, किन्तु अपने मनमें धनका बड़प्पन जम 
गया है इसलिये उस जमावटके गुण गाता है; इसीप्रकार जब अपने 
अन्तरंगमें वात जम जाती है तब निमित्तमें आरोपित करके यह कहा 
जाता है कि--मैंने यह प्रस्तुत व्यक्तिसि समझा है । ( जैसे घीका घड़ा रो 
कहा जाता है ) 

जो अनादिकालल्‍से सत्यस्वरूपको नहीं जानता, उसने सत॒को 
समझनेकी जिज्ञासा पूर्वक तैयारी करके यह कहा कि जिनसे यथार्थ 
उपदेश मिलता है उत् वीतराग बचनोंको सुनना चाहिये और धारण 
करना चाहिये, उसमें जहां सत्‌ उपादान होता है वहाँ सत्‌ निमित्त 
उपस्थित होता है-ऐसा मेल बताया है। असत्‌ उपदेश सतके समझनेमें 
निर्मित्त नहीं होता । सत्समागमकी महिमा बतानेके लिये श्रीमदु 


राजचखजीने कहा है कि "दूसरा कुछ मत ढूंढ़; मात्र एक संत 
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बको हृढकर उसके चरणकमलमें (आना#में) सर्वेभाव समर्पित 
करके प्रवत्ति किये जा; फ़िर भी यदि मोक्ष न मिले तो भेरे पाससे 
लेना” । त्रिकालके ज्ञानियोने जिसप्रकार निः:शंक स्वभावकी प्रतीति- 
” की है, करते हैं और करेंगे उसीके अनुसार जो नि:शंक होकर चला 

जाय वह वापिस हो ही नहीं सकता-मोक्षकों अवध्य प्राप्त करेगा; के ट्री नहीं सकता-मोक्षकों अवच्य प्राप्त करेगा;- 
ऐसा विश्वास दिलाते हैं । 

जिसे सत॒की यथार्थ आकांक्षा उत्पन्न हुई है उसे यथार्थ 
उपदेश मिले विना नहीं रहता । जंसे जंगलमें जो अंकुर वढ़नेके लिये 
उगे हैं उन्हें वर्षाका निमित्त मिले विना नहीं रहता । इसीप्रकार 
जिसने अन्तरंग स्वभावसे पूर्ण सत॒को प्राप्त करनेकी तेयारी की है 
उसके लिये अनुकूल निमित्त ( निमित्तके स्वतंत्र कारणसे ) उपस्थित 
होता ही है। किसीको भी तँयारी होनेके बाद निमित्तके लिये रुकना 
नहीं पड़ता ऐसा त्रिकाल नियम है। ऐसा वस्तुतत्त्व स्वतंत्र है। निमित्त- 
की संयोगरूपसे उपस्थित मात्र है, किन्तु वह उपस्थित वस्तु किचित्‌- 
मात्र सहायता नहीं कर सकती, क्योंकि प्रत्येक वस्तु सदा भिन्न-भिन्न 
है और सम्पूर्ण स्वतंत्र है । स्वतंत्र वस्तुको किसी दूसरी वस्तुकी 
सहायता नहीं होती । 

जो ऐसे तत्त्वज्ञानचका विरोध करते हैं वे वनस्पति आादिक 
एकेन्द्रिय पर्यायमें उत्पन्न होकर तुच्छदशाको प्राप्त होते हैं; और उसी- 
में अ्रनन्तकाल तक बनन्‍त जन्म-मरण करते हैं । तव सत्‌का विरोध 
करनेसे चूतन्यशक्ति अत्यंत हीन होकर ढक जाती है और वह प्रनन्त- 
कालमें दो इन्द्रियके रूपमें भी उत्पन्न नहीं होते । 

जिन्हें सत॒के कत्तिरिक्त दूसरा कुछ नहीं चाहिये, मात्र ज्ञानीके 
द्वारा कही गई विधिसे स्वतंत्र सत॒कों ही समझना है और मोक्ष ही 
प्राप्त करना है ऐसे यथार्थ जिज्ञासाके अंकुर जिनके अन्तरंग्ें 
मंकुरित हुए हैं उन्हें सदुपदेशकका समागम अवश्यमेव प्राप्त होता है। 

बे आज्ञा > जैसा स्वतंत्र स्व॒साव हैं उसका ज्ञात 3 जा र मर्यादा, 
शा् ज्ञान । 
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अमुक उपदेशमें ययार्थंता है या नहों, इसका यथायें निर्णय 
करनेमें आत्मा स्वयं ही कारण है। वह किसीके आघधीन नहीं है- 
ऐसा अकारण स्वत्तंत्र द्रव्य है। क्‍योंकि वह स्वयं जनादि-अनन्त सत्‌- 
स्वरल्प है। अपनी परवाह करे तो सत्‌ समझमें आये-समझनेका 
उत्साह निजमेंसे ही आता है और उसमें स्वयं ही कारण होता है। 
जहाँ यथार्थेक्रा निर्णय करनेकी अपनी तैयारी है वहाँ वैसा ही निमित्त 
उपस्यित होता है। समझनेके वाद उपउ्चारसे विनयके लिये कहा 
जाता है कि :-- ४ 

क्या प्रश्ु चरणनम घरूँ, आत्मासे सव दीन) 
वह तो प्रश्नने ही दिया, रहूँ चरण आधीन॥ 
( आत्मसिद्धि पद १२५ ) 

इसप्रकार जिसके गुणका प्रकाश हुआ है वह सत॒की पहिचान 
होनेसे वहुमान करके उसकी महिमाको ग्राता हुआ कहता है 
कि-हे प्रभु! आपने मुझे निहाल कर दिया, आपने मुझे तार दिया। 
किन्तु वह अन्तरंगर्म जानता है कि मैं स्वतः करने वाला हैँ और तरने- 
का उपाय भी सुझमें ही विद्यमान है, तथापि विमित्तमें आरोप करके 
उसका वहुमान करता हैं। इसमें अपनी ही स्वतंत्रताकी विज्ञप्ति है।. 

शास्त्रोंमें व्यवहारसे वहुत कुछ कथन आता है, जो कि घी- 
के घड़े और पानी के घड़ेकी भाँति व्यवहारिक संक्षिप्त कथन-इैली है; 
उसका परमार्थ अछ्ग होता है। कोई द्रव्य पर-सत्ताके आधीन नहीं 
है। जिसने अनादिकालसे सद्स्वरूपको नहीं समझा वह भी जब 
समझनेको तैयार होता है तब सतुको समझाने वाला निमित्त अवश्य 
उपस्थित होता है। जत्र स्वयं भीतर लक्ष करके स्वयं-स्वत: समझता 
है। तव पर वस्तु निर्ित्तमात्र होती है, तथामि वह उपकारी कहलाती 
है। समझनेके समय निर्मित्तकों और सुननेकी ओरके रागको म्ूलकर, 
श्रन्तरंगर्में स्वलक्षस ही समझा है, इसका कारण स्वयं अनन्त शक्तिहप्‌ 
स्वतंत्र द्रव्य हैं । 
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५, इसप्रकार यथार्थ जिनवचन--वीतरागवचनसे समझना 
ध्वाहिए, उसमें समझने वालेका भाव अपने उपादानका है। वह अपने 
पुरुषार्थंक द्वारा इसका निर्णय करता है कि यथार्थ उपदेशका 
निमित्त कौन है, वह सच्चे पुरुषार्थशी निजकी अपूर्व जागृति करता 
है। यह पहले निश्चय करना चाहिये कि किसका वचन सत्य माना 
जाय। जो कुछ सुननेको मिलता है वह पूर्वे-पुण्यका फल है। पुण्य 
परवस्तु है, वह परवस्तुका संयोग करता है किन्तु उसमें धर्म नहीं 
होता | वर्तमानमें जीव सत्यको सुननेकी जिन्नासा करता हैं तथा ऐसा 
भाव करता है कि-संसार सम्बन्धी _ रागको छोडकर सत्‌ समागम 
करूँ, स॒त्यको सुनने जाऊँ; इस प्रकारकी सतुकी ओरकी रुचि तथा 
शुभ भावोंका करना पूर्वकृत पुण्यका फल नहीं, किन्तु वर्तमानका 
नया पुरुषार्थ है। 


वर्तमानके अशुभभावकों बदलकर नवीन प्रयत्नसे शुभभाव 
किया जा सकता है। घर्मको सुननेकी ओरकी वृत्ति भी शुभभाव 
है। अशुभभावकों बदककर नवीन शुभभाव करनेसे नवीन पुण्य- 
बन्ध होता है तथापि वह कुछ श्रपूर्वे नहीं है, क्योंकि इस जीवने पुण्य 
तो अनस्तवार किया है। किन्तु यह उपदेश यथार्थ है या नहीं, और 
उसके कहनेका आशय क्‍या है, इसे ठीक समझकर वस्तुका यथार्थ 
निर्णय करना सो वतंमानमें किया गया अपूर्व पुरुषार्थ है। 
ग्यारहवीं-बारहवीं गाथाकी टीकामें कुछ अपेक्षाएँ आती 
हैं, उनका विवेचन यहाँ किया जारहा है :-- 
ग्यारहवीं गाथामें कहा है कि-सम्पकृदर्शनका लक्ष अखण्ड 
श्रव वस्तु पर है। उसके वलसे सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र और मोक्ष- 
की अवस्था होती हैं। वह अवस्था हँ-भेद है। जेसे पानीका सहज 
स्वच्छ स्वभाव ढक गया है यह कहना व्यवहार-उपचारमान्र है; क्योंकि 
स्वभावमें अन्तर नहीं पड़ता। अवस्था ढकती है और अवस्था प्रगठ ' 
होती है; तथापि पर्यायके उपचारमात्रसे कह दिया जांता है कि पानी- 
का स्वभाव ढ़कु गया। इसी प्रकार डृपचारसे कहा जाता है किं-पअबंलं ' 
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कर्मके मिलनेसे आत्माका सहज ज्ञायकभाव ढक गया है, किन्तु 
सहजभाव नित्य एकरूप स्वभाव है, उसमें ढकने और प्रगट होनेकी 
अपेक्षा परमार्थसे नहीं होती; मात्र झवस्था, ( पर्याय ) में मलिनता- 
निर्मेलताका भेद होजाता है। वरतंमान अवस्था पर-संयोगके आधीन 
हुई है वेसा ही जो अपनेको मान लेता है उसे यह खबर नहीं 
होती कि अपना अ्रस्ण्ड सहज ध्रुव स्वभाव कंसा है। जिसे सहज 
वस्तुस्वल्पकी प्रतीति नहीं होती उसका सम्पूर्ण आत्मा ढक गया है- 
ऐसा पर्यायदप्टिसि कहा जाता है। जिसे त्रैकालिक वस्तुकी प्रतीति 
होगई है उसकी निर्मल पर्याश्र प्रगट हुई है और उसका द्रव्य प्रगट 
हुआ है ऐसा उपचारसे कहा जाता है। एक ज्ञायकभाव प्रकाशमान 
है ऐसा अनुभव करता है-ऐसा कहा सो त्रैकालिक ज्ञायकभावका 
वर्तमान पर्यायमें अनुभव हुआ इस अ्रपेक्षाको लक्षमें रखकर कहा गया 
है। जिसे निर्मेल पर्यायका अनुभव नहीं है उसे अपनी अखण्ड वस्तु- 
का अचुभव नहीं है ऐसा कहा है। 
हैग:््रटव्ं सम्पक्टृष्टि भुतार्थनयके आश्रित है; व्यवहारनय श्रभृताथे 
है, अर्थात्‌ वन्ध-मोक्षकी अवस्था, सम्यक्‌ और मिथ्याज्ञानकी अ्रवस्था 
तथा अजुद्ध और बुद्ध इत्यादि अवस्थाके भेद व्यवहारनयका क्षणिक और 
अ्रनेकरूप विषय है। उस भेदके लक्षसे निर्मलता प्रगट नहीं होती। 
अल्पज्षको भेदके ऊपर छक्ष जाने पर राग हुए विना नहीं रहता 
और अनन्तशक्तिरूप अ्रखण्ड वस्तु श्रुव है-भूतार्थ है, उसका विषय 
करने पर निर्मल पर्याय प्रगट होती है, विकल्‍प दूर होबाता है। 
इसलिये विकल्प और भेदरूप क्षणिक भावकी अभूता्थ कहा है। 
भूतार्थ और नित्य स्थायी वस्तुका विषय करनेपर निर्मल श्रद्धा और 
, निर्मेल ज्ञानहूप अवस्था प्रगट हुई इसलिये उपचारसे सहज ज्ञायक- 
भाव वस्तु प्रगट हुई-यह कहा है। 
किप्ती तालावमें बहुत मोटी काई जमी हुई थी। कुछ समय- 
के वाद काई फट गई; उसमेंसे एक कछुएने जो कि जन्‍्मसे ही 
काईके नीचे पानीमें रह रहा था ऊपर आकर आकाशकी ओर देखा 
४७ 
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तो उसे पहली वार ही तारामण्डल और उसके मध्यमें चमकता हुम्ना 
पूणिमाका चन्द्रमा दिखाई दिया। इस चमकते हुए हृश्यको 
देखकर-चन्द्रमाके दर्शन करके कछुएने सोचा कि-आ्लाज यह चन्द्रमा 
नया ही उदित हुभा है, ऐसा तो पहले कभी नहीं देखा था। इस 
प्रकार उस कछुएकी दृष्टिसे चन्द्रमा नया ही उदित हुआ है। इसी- 
प्रकार जब यह जाना कि-आत्मा परसे मिराला, अ्रविकारी, त्रिकाल 
पूर्ण है; तव ऐसा परम श्रद्भृत द्रव्य रूप पहले कभी नहीं जाना था 
इसलिये यहाँ कहा जाता है कि सम्पूर्ण आत्मा नया ही जाना है। 
यहाँ भेदविज्ञान सहित शुद्धनयके द्वारा अखण्ड त्रिकाल पूर्णरूपका 
लक्ष करनेपर वतंमान अ्रवस्थामें अ्रखण्ड ज्ञायकस्वभाव ज्ञात होने पर 
पर्यायका अनुभव हुआ है उसे सम्पूर्ण ज्ञायकस्वभाव ज्ञात हुश्रा है 
इसप्रकार भश्रथंका कथन समभना चाहिये । 

जैसे कछुएने कभी चन्द्रमा नहीं देखा था वह दूसरे कछुओं- 
से कहे कि-मैंने श्राज सारा चन्द्रमा अपनी आँखोंसे देखा है। किन्तु 
जिसने कभी चन्द्रमाकी वात भी न सुती हो और कभी उसके संबंध- 
में कुछ जाना भी न हो ऐसे उसके कुटुम्बीजन तो यही कहेंगे कि तेरी 
बात मिथ्या है, तू यह नई गप्प कहाँसे लाया? सच तो यह है कि 

चन्द्रमा तया नहीं है किन्तु कछुएकी हष्टि उस पर नहीं थी और शअ्रव 

उसकी दृष्टि चन्द्रमा पर नई पड़ी है, इसलिये वह कहता है कि-ैंने . 
नया चन्द्रमा देखा है। चन्द्रमाको देखनेवाले कछुएकी वातको दूसरे 
कछुए नहीं मानते। आत्मा स्वभावसे असंग, मुक्त ही है, किन्तु 
अवस्थाइष्टिसे आवृत या अनाबृत, ( पर-निमित्तके भेदकी अपेक्षासे ) 
कहा जाता है, सो व्यवहार है। वास्तवमें तो अपनी श्रज्ञान श्रौर 
विकाररूप अ्रवस्थासे हीन परिणमन किया था जो कि शभ्ावरण है। 
परसे आवृत हुआ अ्रथवा सम्पूर्ण आत्माका ढका हुआ है यह कहना 
उपचार मात्र है; इसीप्रकार उपचारसे कहा जाता है कि:-- 

क्या ग्रथ्ु चरणनसें धरूँ, आत्मासे सव हीन । 

वह तो प्रश्ुने ही दिया, रहेँ चरण आधीन॥| 
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हे प्रभु! आपने मुझे सम्पूर्ण आत्मा दिया है ऐसा विनयसे 
कहते हैं, किन्तु क्या सचमुच कोई आत्मा दे सकता है अथवा उसकी 
पर्याय दी जासकती है। कोई किसीको नहीं दे सकता तथापि यहाँ 
उपचारसे कहते हैं कि-हे प्रभु! अपने मुझे अखण्ड आत्मा प्रदान 
किया है। इसीप्रकार वर्तमात अवस्थासे अखण्डके लक्षसे पर्यायके 
प्रगट होने पर कहा जाता है कि सस्पूर्ण द्रव्यस्वभाव प्रगट हुआ है। 
उस प्रतीत्तिरुपसे प्रगट निर्मेल अ्वस्थामें उसकी विषयभूत अखण्ड वस्तु- 
का आरोप करके उस अपेक्षासे यह कहा जाता है कि सम्पूर्ण वस्तु नई 
ही प्रगट हुई है। जो शुद्धनय तक पहुंचे हैं ( यहाँ बारहवीं गाथामें 
गुद्धनयका विपय केवलज्ञान पर्याय ली है, किन्तु वास्तवमें शुद्धभयका 
विपय अखण्ड-पूर्ण वस्तु है।) जो पुरुष अन्तिम तावसे उतरे हुए 
शुद्ध स्वरणंके समान उत्कृष्ट भावका ( केवलज्ञानका ) अनुभव करते हैं, 
( शक्तिख्पसे पूर्ण उत्कृष्ट स्वभाव तो था किन्तु शुद्धनयके द्वारा अखण्ड- 
को लक्षमें लेकर प्रतीति पूर्वक स्थिर होकर जो अंतिम अवस्थारूप पूर्ण 
केवलज्ञानका अतुभव करते हैं) उनके शुद्धनयका विषय अपूर्ण नहीं 
रहा, किन्तु वे उसके फल वीतरागताका ही भ्रवुभव करते हैं। केवल- 
ज्ञान अखण्ड प्रमाणरूप है, उसमें नयभेद नहीं होता इसलिये उसे 
व्यवहारनयका विषय नहीं माना तथापि केवलज्ञान ज्ञानग्रुणकी अवस्था 
है इसलिये व्यवहार है। 

सोनेको प्रथम-द्वितीय आदि ताव देने पर-अथवा शुद्ध होने पर 
सोना शुद्ध हुआ कहलाता है, उसीप्रकार यहाँ शुद्धनयसे भझुचुलित एक 
स्वभावरूप एक भाव प्रगट हुआ कहा है। वहाँ वस्तु तो घुद्ध ही थी 
किन्तु शुद्धनयके द्वारा अखण्डका लक्ष करते पर श्रद्धा, ज्ञान, चारित- 
की करमदा: पूर्ण पर्याय प्रगट हुई, उस अपेक्षासे सम्पूर्ण आत्मा प्रगट 
किया ऐसा शुद्धनय केवलज्ञान समान होनेसे जाना हुआ प्रयोजनवान 
है। ( यहाँ जो पूर्ण निर्मेल पर्याय प्रगट हुई उसमें सारी वस्तुका आरोप 
है ) थुद्धँभयकों केवलज्ञानका विषय करनेवाला कहा है और सबसे 
ऊपरकी एक प्रतिवर्णिकाकें समान (सौटंची शुद्ध सोनेके समान ) 
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केवलज्ञानके समान कहा है; इसप्रकार जो केवलज्ञानरूप विषय प्रगट 
हुआ उसे और विषय करने वाले-दोनोंको समान कहा है। उसमेंसे 
केवलज्ञानका लक्ष करने वाले शुद्धनयको कारण मानकर उसका कार्य 
( शुद्धनयका फल ) वीतरागता-केवलज्ञान हुआ, उसका कारणमें भ्रारोप 
करके केवलज्ञानकी अखण्ड अ्रवस्थाको शुद्धनय कह दिया है। शुद्धनय 
ज्ञानका अंश है, उसके द्वारा जो अखर्ण्ड केवलज्ञान हुआ है वह उसका 
( शुद्धनयका ) प्रगट हुआ विषय है, उसका उपचार करके जो विषय 
प्रगट हुआ उसे शुद्धनय कह दिया है। 

(१) द्रव्य प्रगट नहीं होता, किन्तु पर्यायके द्वारा स्व- 
द्रव्यके आलम्बनसे निर्मरू श्रवस्था प्रगट होती है, तथापि स्वाश्रयसे 
जो नवीन श्रवस्था प्रगट हुई उसे कारणमें कार्थक्रा उपचार करके यह 
कह दिया है कि द्रव्य प्रगट हुआ है। जेसे वस्तुकी यथार्थ प्रतीति होने 
पर यह कहा जाता है कि-सम्पूर्ण बस्तुकी प्राप्ति हुई है। 

(२) शुद्धनयका विषय अ्रखण्ड द्रव्य होने पर भी केवलज्ञान 
पर्यायको उपचारसे ही शुद्धभयका विषय कहा है। पर्यायके अनुभवकों 
उपचारसे द्वव्यका अनुभव कहा है। 2 

(३) शुद्धनंयने जिस केवलज्ञानको अ्रपना विषय बनाया उसे 
शुद्धनयके फलखरूपसे ( विकल्‍प रहित प्रगट भावको ) शुद्धनय कह दिया 
है। केवलज्ञानमें विकल्प-भेद नहीं है इस ब्मपेक्षासे यद्यपि केवलज्ञान 
प्रमाण है तथापि उसे शुद्धनय कह दिया है। 

(४) केवलज्ञान पर्याय है, व्यवहारका विषय है, तथापि उसे 
प्रमाणकी अपेक्षासे शुद्धौयका विषय कह दिया है। 

यद्यपि कथन पद्धति भिन्न है तथापि उसमें श्रपेक्षाका मेल 
कैसे है, यह कहते हैं:--यद्यपि यह कहा है कि शुद्धनयकों केवलज्ञानमें 
अनुभव करते हैं किन्तु वहाँ ,श्ुनुभव तो सम्पूर्ण प्रमाणश्ञानका है; उससें 
द्रव्य अथवा पर्यायको विषय करने वाला ऋमरूप ज्ञान नहीं है इसलिये 
केवलज्ञानमें नय नहीं है। नय तो अपृर्ण ज्ञानमें होता है, तथापि 


वहाँ शुद्धर्य-जाना" हुआ मोगा वात है, श्रर्थात्‌ तत्सम्बन्धी ज्ञान अ्रखंड 
का 
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होगया है, उत्में युक्त होना (जुड़ना ) शेष नहीं रह गया है; और 
यह ज्ञात हो गया है कि-केवलज्ञानरूप सम्पूर्ण स्वरूप क्या है; श्रव 
कुछ विशेष जानना शेष नहीं रहा, यही प्रयोजन है। केवलज्ञान प्रमाण 
प्रगट हुआ है, तय प्रगट नहीं हुआ; किन्तु नयका विषय अखण्ड द्वव्य- 
में अभेदरूपसे जुड़ गया है।+-“ 

केवलज्ञान प्रमाण है तथापि उसे शुद्धनयका विषय कहा है। 
जो क्रेवकज्ञान और सिद्धदशा प्रगठ हुई है वह व्यवहार है, उसे शुद्धनय- 
का विषय प्रगट हुआ कहा है, श्रर्थात्‌ जो पर्याय प्रगट हुईं है उसे द्रव्य- 
का प्रगट होना कहा है; इसप्रकार जिसे यथार्थ वस्तुकी प्रतीतिकी 
प्राप्ति हुई उसे वस्तुकी-ज्ञायकस्वभावकी प्राप्ति हुई ऐसा कहनेमें 
प्रतीतिरूप प्रगट हुईं पर्यायमें पूर्ण वस्तुकां विषय किया गया कहलाता 
है, क्योंकि-द्रव्यका लक्ष करने वाली परयायि स्व-द्वव्यके श्राश्रयसे नई 
प्रगट हुई है, उसमें द्रव्य प्रगट हुआ है अथवा सहज एक ज्ञायकस्वभाव 
प्रगट हुआ है इसप्रकार कारणमें कार्यका उपचार करके कहा जाता 
है। द्रव्यका अनुभव नहीं हो सकता किन्तु पर्यायका अ्रनुभव होता 
है, वस्तु वेदी नहीं जाती। यदि अश्रवस्थाको भ्रपनी ओर करे तो अच्छे- 
बुरेकी भेदरूप भ्राकुलताका वेदन नहीं होगा; किन्तु परलक्षसे 
अच्छा-बुरा मानकर मैं सुखी हुँ-मैं दुःखी हूँ यों कल्पना करके श्राकुलता- 
का वेदन करता है। शुभाशुभ प्ृण्य-पापकी भावना ही झाकृलता है। 

सर्वेज्ष भगवानका उपदेश तलवारकी धारके समान है। 
उसके द्वारा जो यथार्थ वस्तुको समभ लेता है वह भव-बन्धनको काट 
देता है। अ्रनन्तकालसे सत्यको नहीं समझा था, उसे जब समझा 
तब अखण्ड ध्रुव वस्तुके लक्षसे निर्मल पर्याय प्रतीति भावसे प्रगट 
हुई, उसका श्रभेद स्वे-विषय असण्ड आत्मा है इसलिये उसकी प्रतीति- 
की प्राप्तिको स्वरूपकी प्राप्ति कहा जाता है, श्ौर यह कहा जाता 
है कि-सम्पूर्ण आत्माका अनुभव कर लिया किन्तु सम्पूर्ण आ्ात्माका' 
अनुभव नहीं होता, लेकिन वतंमानमें रहने वाली अवस्थाक्ा अनुभव 
होता है। 
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आत्मामें शक्तिखुपसे सदा श्रुवरूपमें अ्रनन्तगुण विद्यमान हैं, 
'गुण प्रगट हुआ इस कथनका अर्थ यह है कि-गुणकी निर्मल पर्याय 
प्रगट हुईं। झास्त्रोंमें पर्यायका ग्रुणमे और ग्रुणका ब्रव्यमें आरोप 
करके कंथन करनेकी पद्धति है। यदि अखण्ड वस्तुकी पहिचान करानी 
हो तो प्रस्तुत समभनेवाला श्रात्मा वर्तमान अवस्थाके द्वारा समभता 
है और वर्तमान प्रगट होने वाली अवस्था द्रव्यके आश्रयसे द्रव्यसे 
सुघरती है। 

वारहवीं गाथामें चारित्रका जघन्य भाव पांचमें ग़ुणस्थानसे 
लिया है। अनुत्कृप्टका श्रर्थ मध्यम हैं। प्रारम्भका चौथे गुणस्थावका 
जघन्य अंश यहाँ नहीं लेना है। अंशत: जघन्य भाव स्वरुपाचरण 
चारित्र सम्यकदर्शनके होते ही चौथे गुणस्थानमें श्राजाता है; क्योंकि 
सामान्य अकेला ( विशेष रहित ) नहीं होता। प्रथम द्वित्तीय चतुर्थ 
ग्रादि पाकोंकी परंपरा श्रर्थात्‌ सम्पकृदर्शनके बाद अन्तर स्थिरता- 
रूप एकाग्रताकी वुद्धिका प्रारम्भ पाँचवेंके वाद छट्ं-सातवें गुण- 
स्थानसे लेकर जहाँतक पूर्ण वीतराग न हो वहाँ तक मध्यम भावकी 
भूमिका है। 

जहाँ यथार्थ अनुभव सहित स्वाश्रित अभेदका लक्ष किया 
वहाँ विकलपका ख्याल नहीं होता। फिर जब विकल्प आता है तब 
साधक भावका व्यवहार अवश्य श्राता है। अभी चारित्रकी अद्यक्तिरू्प 
वर्तेमान अवस्थामें कमी है, इसलिये पूर्ण निर्मेलदशा तक पहु चनेका 
व्यवहार ( साधक भाव बर्थात्‌ मोक्षमार्ग ) है, उसका अनुभव पूर्ण 
उत्कृष्ट भावको प्राप्त करनेसे पूर्व रहता ही है। 

जवतक प्ूर्वरूप झुद्ध आत्माकी यथार्थ श्रद्धाकी प्राप्तिरुप 
सम्यक्दशनकी प्राप्ति न हुई हो तवतक जिनसे यथार्थ उप्रदेश 
मिलता है ऐसे जिन-वचनोंका श्रवण करना आवश्यक है। यथार्थता- 
का लक्ष होनेमें किसी निमित्त कारणकी शअ्रपेक्षा नहीं होती । जब 
यथाथे स्वरूपका अंग स्वलक्षस उदित होंता है तब यथार्थ उपदेश 


अपने भावसे स्वीकृत कहलाता हैं। 
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सुननेकी ओरका जो शुभराय है वह भी सम्यक्दशनका 
कारण नहीं है। जिससे यथार्थ उपदेश मिलता है उस यथार्थ पर 
भार है। यथार्थका कारण स्व-द्वव्य स्वयं ही है। जो उपदेश मिलता 
है सो तो संयोगी छाव्द हैं, और उसमें जो झाशयरूप यथार्थ उपदेश 
है श्र्यात्‌ जो अपनी यथार्थता, असंग ज्ञायक अविकारीपन लक्षमें 
आता है वह स्वाश्रित लक्ष निमित्तसे नहीं होता; निमित्त और 
सुननेके रागको भूलकर जहाँ स्वोन्मूख हुआ और यह ज्ञान किया 
कि यह वस्तु यथार्थ है वह यथार्थका छोटेसे छोटा अंश है। राग- 
से आंशिक छूटकर नहाँ यथार्थ निःसंदेहपनकी प्रगट रुचि होती है वहाँ 
स्व-विषयसे सम्यकदशन होता है, उसमें निमित्त कुछ नहीं करता। 

धर्मको समझनेके लिये पहले जो व्यवहार आता है वह क्‍या 
है, यह यहाँ कहा जाता है। सुननेसे पात्रता नहीं आती, क्योंकि- 
साक्षात्‌ सर्वज्ञ भगवानके पास जाकर अनन्तवार सुना है तथापि कुछ 
नहीं समझा | किन्तु जब तत्वका जिनास होकर, जो कहा जाता है 
उसका यथार्थ भाव अपने यथार्थपनसे समझ लिया तव अहो! यह 
'अपूर्व वस्तु है, मैं पूर्ण हूँ, निरावलम्बी; अविकारी असंयोगी, ज्ञायक 





हैं. ज्ञातास्वरूप हूँ, विकल्पस्वरूप नहीं हूँ इसप्रकार अ्रन्तरंगमें स्व-लक्ष 
से प्रतीतिकी तब .वाणीमें जो यथार्थता कहना हैं थार्थता कहना हैं वह स्वतः निरिचित्‌ 


करता है। 

सम्यक्त्व होनेसे पूर्व पाँच लब्धियाँ होती हैं, उनमेंसे जो 
यथार्थ उपदेश है सो देशनालव्वि है। इसका नियम यह है कि एकबार 
पात्र होकर सत्समाग्मसे ज्ञानीके पाससे ऐसा शुद्धनयका उपदेश 
कानमें पड़ना चाहिये कि मैं भ्रख॒ण्ड ज्ञानानन्द हूँ, असंग हूँ, अविकारी 
हूँ। इसमें पराधीनता नहीं है किन्तु जहाँ उपादान तैयार होता है वहाँ 
सच्चे उपदेशका संयोग अवश्य होता है। 

आठवीं गाथामें भी पाँच रूव्धियोंके रूपमें वातकी गई 
है। “आँखें फाइ़कर ट्ुकुर-मुकुर देखता ही रहता है” इसमें क्षयोपश्ञम, 


देशना, प्रायोग्य और विद्युद्ध यह चार लब्धियाँ हैं और “अत्यंत भ्ानन्द 
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से सुन्दर वोध तरंग उचछलती है” यह पाँचवीं करणलब्धि है। यथार्थता 
क्या है, श्राशय क्‍या है इत्यादि विकल्प उपदेश सुनते हुए यथार्थताको 
समभनेसे पूर्व उठते हैं जो कि व्यवहारंरूप भेद हैं। किन्तु जो वस्तु- 
स्वभावका यथार्थ लक्ष किया सो अकारण है। संयोगकी ओोरके रुख- 
को भूल गया और स्वाश्रयमें निश्चित्‌ करनेके लिये कुछ रुक गया 
सो उसमें अपना ही कारण है। 
उपादानमें तैयारीका जैसा पुरुषार्थ होता है वसा ही निर्मित्त 
(उसके कारणसे) उपस्थित होता ही है। कोई किसीके श्राधीन नहीं 
है। उप्ाद्ान और निमित्न दोनों स्वतंत्र हैं। जिसकी सतुको समभने- 
की तैयारी होती है उसके ऐसा पृण्य तो होता ही है कि-यथार्थका 
विचार करने पर यथार्थ संयोग शभ्रवर्य मिलता है। 
निमित्तका ज्ञान करानेके लिये ऐसा कहनेमें श्राता है कि 
निमित्तके बिना कार्य नहीं होता, किन्तु निमित्तसे भी नहीं होता। 
थदि निरचयसे यह माने कि निमित्तसे समभा है तो आशयमें बड़ा 
श्रन्तर होता है; स्वतंत्र उपादान-निमित्तका ऐसा मेल है। किन्तु उसका 
भ्र्थ परमार्थसे जैसा है वैसा ही समक्षना चाहिये। श्रीमद्‌ राजचद्द्रने 
कहा है कि :-- 
“बुच्ची चहत जो प्यासको, है बूझ्नन की रीति, 
पावे नहिं गुरुगम बिना, यही अनादि स्थीति। 
यही नहीं है कव्पना, ये ही नहीं विभंग, 
कयि नर पंचम कालमें, देखी वस्तु भ्रसंग |!” 
साक्षात्‌ ज्ञानीके पाससे सुनना ही चाहिये-यह कल्पना नहीं 
है, किन्तु जिसके उपादानमें सत्‌की तैयारी हो चुकी है उसे ऐसा 
साक्षात्‌ निमित्त अवश्य मिलता है। जब तृषातुरकों पानीकी चाह 
होती हैं भौर उसे पानीकी तीक्न आकांक्षा होती है तब यदि उसका 
पृण्य हो तो उसे पानी मिले बिना नहीं रहता, इसीप्रकार जहाँ अन्त- 
रंगसे परमाथे तत्वको समभनेकी श्रपूर्व आ्राकांक्षा होती है, सतुकी 


ही तीत्र भाकांक्षा होती हैँ वहाँ सत्‌ उपदेशका निमित्त उसके स्वतंत्र 
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कारणसे उपस्थित होता है जो प्रत्यक्षमें सदगुरुक आशयको 
समझकर स्व-लक्ष करता है वह यथार्थ तत्वके रहस्यको इस कालमें 
भी प्राप्त कर छेता है, इसप्रकार उपादाव और निमित्तका सहज संयोग 
तो होता ही है ऐसी अनादिकालीन मर्यादा है। भ्रन्तरंगमें यथाथथंता 
है इसलिये उसके आदरसे जो सत्‌॒की वात रुचती है वह अपने 
भावसे ही रुचती है, परसे नहीं। 

प्रशन४:--इसमें व्यवहार क्‍या है ? 

उत्तर:--जिनसे उपदेश सुना उनपर शुभरागसे भक्ति-बहुमान 
होता है। कुगुरु, कुदेव, कुशास्त्र और सिथ्या आचरणका आदर दूर 
करके रागकी दिशा बदली जाती है। संसारके स्त्री, पुत्र, धन, प्रतिष्ठा 
कुटुम्व, तथा देहादिका राग कम करके, संसारपक्षके रागसे अधिक 
राग देव, गुरु, शास्त्र और घ॒र्मं सस्वन्धी रहता है। जितना अशुभराग 
कम किया जाता है, उतना शुभराग होता है। वहाँ शुभरागका भी 
निषेध करके यथार्थ तत्वको समझे तो शुभभावको व्यवहार कहा जाता 
है किन्तु उस शुभरागकी सहायतासे यथाथेता नहीं आती | अशुभसे 
बचनेके लिये शुभ राग करे किन्तु मात्र राग ही राग रहे और यथार्थ 
कुछ भी न करे तो रागसे बाँधा हुआ पुण्य भी अल्पकालमें छूट 
जाता है। हे 

यदि जिन-वचनोंके आशयका विचार करते हुए यथाथ्थताका 
अंश प्रगट करे और अपनी ओर अंशतः आये तो उस यथार्थताको 
निश्चय कहा जासकता है। उपदेशको सुना तथा सुननेका शुभराग 
किया उसे व्यवहार. ( उपचारसे निमित्त ) कहा जाता है। 

इसमें 'यथार्थ के गृढ़ अर्थंकी बात है, वह समझने योग्य है । 
यद्यपि उपादानसे काम हुआ है निमित्तसे नहीं हुआ तथापि निमित्त- 
की उप्रैस्थिति थी। मनसे आत्माका खूब विचार करनेसे यथार्थ प्रतीति 
नहीं होती । आत्मा तो मन, वाणी, देह शुभराग और उसके अवलम्बनसे 
पृथक उस पार है। उसको ग्रहण करनेका विषय गम्भीर है। एक 
वस्तुकों दूसरी वस्तुके साथ परमार्थसे कोई सम्बन्ध नहीं है, किन्तु 
अज्ञानसे परके साथे सम्बन्ध मान लिया है। जो स्वतंत्र सत्‌ स्वभाव- 

है 57] 
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को परसे छाभ हुआ मानता है वह परको ओर आत्माको एक हुभा 
मानता है, और वह अपनेको अशद्यक्त मानता है-अपनेमें शाक्ति 
नहीं मानता । किन्तु जो नहीं! है उसे कहासे छायेगा ? यथार्थताका 
अर्थ पराधीनता नहीं किन्तु पूर्ण स्वाधीनता है । उसमें कभी हीनता या 
विकारिता नहीं होती । 

साक्षात्‌ त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर और उनकी दिव्यध्वनि भी 
परवस्तु है सुनने वाले और समझने वालेको उसका निमित्तमात्र संयोग 
है, तत्सम्बन्धी सुननेका राग पराश्चित विकारभाव है। उससे असंयोगी 
भ्रविकारी तत्वको लाभ कंसे हो सकता है ? यदि निमित्त पर दृष्टि 
रखे तो निमित्तके लक्षसे होने वाला ज्ञान संयोगाधीन कहलायगा | 
और संयोग तथा राग क्षणिक है। क्षणिक संयोग (परवस्तु) के आश्रयसे 
होने वाला परावरूस्वी ज्ञान भी नाशवान है। 

लोगोंकी ऐसी धारणा है कि किसी दूसरेकी सहायतासे 
लाभ हो सकता है, कोई मुझे देदे, किसीके आशीर्वाद्से कल्याण हो 
जाये, इसप्रकार जीव परसे जात्माका लाकः चाहता है किन्तु यदि 
अपनी निजकी अनन्त शक्ति पर विश्वास न करे तो कोई सत्समागम- 
में रहकर भी क्या कर करेगा ? किसीको दूसरेसे तीनलोक और तीन- 
कालमें भी कोई हानि-लाभ नहीं हो सकता । यदि अपनी सावधानीसे 
सत॒के प्रति आदरभाव लाकर, सत्समागम करे तथा सच्चे देव, ग्रुरु, 
ग्ास्त्रका आदर स्थिर रखकर कुग्रुरु-कुदेव-कृशास्त्का किचितुमात्र भी 
आदर न करे तो उसे सतके निमित्त की भ्ोरका शुभराग होता है। 
यथार्थ उपदेश सुनने पर भी जब निजको निजरूप मानता है अंतरंगमें 
अनुभव द्वारा यथार्थता ग्रहण की जाती है तुृब देव, गुरु, शास्त्रका 
शुभराग तथा उपदेश निम्मित्त कहलाता है। 

जिन-वचनको सुनकर उसके आशयको ग्रहण करनेके वाद 
यथार्थवी धारणा होती है। जिनसे यथार्थ उपदेश मिलता है ऐसे 
वीतराग वचनोंका श्रवण करना चाहिये; जहाँ ऐसा कहा है वहाँ 
स्वाधीन वीतरागता पर भार दिया है। किसीका तत्व किसीके 
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आधीन होकर प्रगट होता है ऐसा बताने वाले वीतरागके वचन नहीं 
होसकते। इसमेंसे भ्रनेकानेक सिद्धान्त निकलते हैं। प्रत्येके आत्मा 
तथा अपने आत्माके अतिरिक्त प्रत्येक चेतन तथा जड़ेवस्तु अंनादि- 
अनन्त, स्वतंत्र वस्तु है। किसीका द्रव्य-गुण-पर्याय किसी अन्यके आधीन 
नहीं है। कोई किसीके ग्रण अथवा किसी पर्यायको नहीं बंभांता, 
कोई किसीका कर्ता नहीं है। प्रत्येक वस्तुकी सम्पूर्ण शक्ति स्वतंत्रता- 
से सदा परिपूर्ण बनी रहती है, उस शक्तिको प्रगंट करनेके लिये 
किसी संयोग, क्षेत्र, कार या आश्रयकी आवश्यकता नहीं होती। 
गरुणके लिये किसी निमित्तकी प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ती । भ्रपुने गुणकी 
दूसरेसे आशा रखना अपनेको अकिचितुकर मानना है। वीतरागके 
निस्पृहतता होती है, वे सवको पुणे स्वतंत्र प्रभुरूष घोषित करते हैं। 
यदि कोई यह कहे कि-मैं तुमको समझाये देता हूँ तो 
समझना चाहिये कि-उसने उस व्यक्तिको परतंत्र माना है और उसकी 
स्वतंत्रताका अपहरण किया है। लोगोंकी पंरोपकारकी बातें करंने 
वाला बहुत अच्छा मालूम होता है किन्तु वास्तवमें तो श्रपत्ता उपकार 
या अपकार अपने भावोंसे अपनेमें ही होता है। उसे पर-संयोगसे 
हुआ कहना घीका घड़ा कहनेके समान व्यवहारमात्र है, इसलिये वह 
परमार्थसे बिल्कुल अयथार्थ है। लोग व्यवहारमें घीके संयोगसे मिंद्री- 
के घड़ेको घीका घड़ा कहते हैं, तथापि वे उसके वास्तविक अर्थंको 
समभते हैं। 
इसीप्रकार शास्त्रमें कहीं-कहीं निमित्तते कथन होता है कितु 
उसका परमार्थ भिन्न होता है। उस कथनको संमझते हुये यह निष्कर्ष 
निकाल लेना चाहिये कि किसीसे किसीका कोई कार्य नहीं होता। 
कोई विचार करता है कि-जिसका सत्‌ स्वतः स्वभाव है ऐसी 
पूर्ण वस्तुको समझने वालोंके श्रभ्रिश्रायका निष्कर्ष निकाल छेना 
चाहिये, जैसा वे समभे हैं वैसा ही हमें भी समझना है; इसप्रकार 


अपनेको ग्रहण करनेके आदर-भावसे सतु-समोगम करे तो वह सतु- 
समागम व्यवहारसे निमित्त कहछाता हूं है। ८ * 
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सत्समागममें स्वतंत्र सतुकी घोषणा होती है कि-अनन्त 
आत्मा प्रत्येक परसे भिन्न है। मैं सदा निजरूपसे हें और पररूपसे 
नहीं हैं, तथा परवस्तु मेरेपनसे त्रिकालमें भी नहीं है। प्रत्येक वस्तु- 
में अपने आधारसे स्वतंत्रतया स्थिर रहकर पर्यायसे बदलना होता है। 
प्रतिसमय वर्तमान पर्यायका व्यय, नई पर्यायकी उत्पत्ति और वस्तु- 
का अपनेरूपमें त्रिकाल स्थिर रहना; इसप्रकार प्रत्येक वस्तु अपने 
द्रव्य, गुण, पर्यायसे है और परकी श्रपेक्षासे नहीं है। सत्समागम 
और केवलीकी वाणी भी परवस्तु है मेरी वस्तु नहीं है; वह अपनी 
शपेक्षासे सत्‌ है और परकी अपेक्षासे अस॒त्‌ है।&£ 

देव, गुरु, शास्त्र वीतरागरवरूप हैं; वे क्या कहते हैं यह सुन- 
कर अपने यथार्थ अस्तित्वको स्वीकार करनेमें यथार्थका आंश्विक बल 
परमार्थवी ओर उन्मुख होता है। वहाँ सत्‌ तथा सच्चे निमित्तका 
वहुमान होनेसे अशुभराग दूर होकर देव, गुरु, शास्त्र सम्बन्धी शुभ 
भाव हुये विना नहीं रहते। 

पं० भागचन्द्रजी कृत “ सुत्तास्वरुप में श्ररहत्तका स्वरूप 
बताकर भ्रृहीत मिथ्यात्वको दूर करनेका उपाय भलीभांति समझाया 
है परमार्थ तत्वके विरोधी कृग्रुर, कुदेव, कुशास्त्रकों ठीक मानना 
सो भ्रहीत सिथ्यात्व है। मैं परका कर्ता हैँ, कमसि घिरा हुआ हैं, 
पुरसे भिन्‍्न-स्वतंत्र नहीं है, शुभरागसे मुझे छाभ होता है, इसप्रकार- 
की जो विपरीत मान्यता अनादिकालसे चली आरही है, सो अग्ृहीत 
अथवा निश्चय मिथ्यात्व है। उस निरचय-मिथ्यात्वको दूर करनेसे पूर्व 
गृहीत मिथ्यात्व अथवा व्यवहार-मिथ्यात्वको दूर करना चाहिये । 

एकेन्द्रियसे लेकर असेनी पंचेन्द्रियके जीव कुगुरु, कुदेव आदि- 
के कदाग्रहको- ग्रहण नहीं कर सकते, किन्तु सैनी पंचेन्द्रिय होकर 
वीतराग अथित तत्त्वोंसे विरुद्ध कुग्रुरु, कुदेव, कुशास्त्रको मानने लूगता 
है। व्यवहारमें भी ऐसी विपरीत धारणा बना छेता है कि-अमुककी 

[तो सन्‍्तान होगी, शीतलाकी पूजा करनेसे वाहुक 

नहीं मरेगा, अमुक देव हुमारी रक्षा कर सकता है इत्यादि | इतना ही 
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नहीं किन्तु जो लोकोत्तर वीतराग धमंके नाम पर सर्वेज्ञ भगवानसे 
विरुद्ध दर्शन, ज्ञान, चारित्रका उपदेश देते हैं और परिग्रहको भी 
भुनि म॒न्तते हैं वे सब भ्रहीत मिथ्यात्वके कीचड़में फेंसे हुए हैं, उनकी 
विनयका परित्याग करना चाहिये । इसमें द्वेष नहीं किन्तु सत्यका 
उंद ही समादर है। 

जो जीव धमंके नाम पर उत्कृष्ट पुण्यवन्ध करके अनन्तबार 
नवमें ग्रेवेयक तक गया और नग्न दिगम्बर मुनि होकर निरतिचार « 
महात्रतोंका पालन किया तथा ग्रृहीत मिथ्यात्वका त्याग किया तथापि 
'शुभरागसे लाभ होता है! ऐसे पराश्रयरूप व्यवहारका सुक्ष्म पक्ष होनेसे 
उसके निरचय-मिथ्यात्व बना रहा। उसे अन्तरंगसे अपने ऐसे स्वतंत्र 
स्वभावकी वात नहीं रुची कि-मैं परसे भिन्‍न, निरावलम्वी, 
श्रविकारी हैं; इसलिये उसका भव-अ्रमण दूर नहीं हुआ । 

मैं जन्म-मरणको दूर करने वाला अखण्ड ग्रुणस्वरूप है इस« 
प्रकारकी रुचिसे होने वाला सतुका आदर युथार्थ है-निश्चय है, 
और उपदेश व्यवहार है। यथार्थ की देशनाको ग्रहण करने वारूा 
यथार्थकोीं ग्रहण करता है तब पहले प्रारंभिक आंशु (यथार्थंका अंश) 
निरावलम्बीरूपसे प्रगट होता है; वह यथार्थ चारित्ररूप निर्मेलभावका 
कारण है। ह 
शल्हेदा जिससे जन्म-मरण और भ्रान्तिका नाश होता है ऐसे ययार्थ 
जिन-वचनोंको सुनना, धारण करना तथा उनके कथनके आशयका 
निर्णय करके ऐसी हृढता करना चाहिये कि-कोई कुत॒कंवादी धर्मके॥# 
नाम पर अन्यथा कथन करेगा तो उसका तत्काल ही स्पष्ट निषेध 
कर देंगे। परसे, शुभभावसे, शुभरागकी क्रियासे अथवा इसीप्रकार 
बाह्मसे कोई छाभ होना बताये अथवा झूठे तरकंसे कोई यह कहे कि 
शुभ कार्य करते-करते क्रमश; गुण प्रगट होंगे तो उसका भी स्पष्ट 
निषेध कर देना चाहिये; और नित्य-सत्य वस्तुके बोधको ऐसी हृढ़्ताके 
साथ धारण कर रखे कि कालान्तरमें किसी भी संयोगमें स्वयं 
संशय न पड़े | ख्िखयोस समा 


स्क्् 
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मतिज्ञानके चार भेद हैं:-- 

(१) भवग्रहु--वस्तुके बोधको ग्रहण करना । ' 

(२) ईहा-वस्तु क्या है इसके निग्चय करनेका विचार 

करना । ; 

(३) अवाय--यह वस्तु ऐसी ही है, अन्यथा नहीं है ऐसा '. 
निर्णय करना । ह 

(४) धारणा-जिस ज्ञानसे जाने हुए पदार्थमें कालान्तरमें 
संशय तथा विस्मरण न हो । । 

इसप्रकार नित्य स्वभावाश्रित जिस स्व॑तत्वकी “धारणासे 
धारण किया उस सतृके निर्णयकी भ्स्ति है, यदि उससे विरोधी असंत्‌ 
बातको सुने तो उसे उसकी नास्ति होती है अर्थात्‌ निषेघ होता 
है। इसप्रकार यथार्थ वस्तु क्या है इसका बोध मतिज्ञासमें घारण 
क्र रखे 

जबतक निःसंदेह होकर यथार्थ तत््वको न जाने तबत॒क 
बारम्बार उसी बातको अंस्ति-नास्ति पूवेक सुने और अस्ति की ओर 
भार देकर रक्षको स्थिर करे तो वहाँ सहज ही शुभराग होजाता है। 
लोग कहते हैं कि यदि “शुभ्न व्यवहार न किया जाय भ्रथवा शुभराग 
न करें तो धर्म कँसे किया जायेगा ?” किन्तु अस्तिस्व॒भावकी ओर छूक्ष: 
और भार दिया कि वहाँ रागकी दिशा वदल ही जाती है। 

यहाँ जिस वस्तुंको सुना है उसे विरोधी रूपमें ऐसा हृढ: 
करे कि उसमें कदापि संशयरूप विरोध न आये इंसप्रकार भलीभाँति 
परिचय करके, विरोधको दूर करके अविरोधी तत्वको भलीभाँति 
समझना चाहिये, और प्रमार्थे तत्व क्या है तथा उसे बताने वालें 
सच्चे देव, गुरु, शांस्त्र एवं नव तत्वका यथार्थ' स्वरूप क्‍या है यह 
जानना चाहिये; क्योंकि यह प्रारम्भसे ही प्रयोजनभूत तत्व है। का 

जेसे दूर देशमें मालका लेनदेन करनेके लिये आदतिया: 
रखा जाता है, उसके साथ थोड़ासा परिचय होनेके वाद यह विश्वास 
जम जाता है कि वह ईमानदार है-उसने न तो किसीको ठगा है और 
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न हमें ही धोख्ेमें डाल रहा है। इसके वाद बहुत लम्बे समय तक 
वह विश्वास वना रहता है मौर उसके प्रति कोई शंका नहीं होती । 
इसीप्रकार सच्चे देव, गुरु, शास्त्रको अविरोधरूपसे जानने पर 
अल्प परिचयसे ही यह निश्चय होजाता है कि उनमें कहीं किसी 
भी प्रकारसे कोई विरोधी तत्व नहीं है। इसके बाद कोई मिथ्यात्यागी 
साधुवेशी अथवा कोई भी चाहे जैसी युक्तिपृर्वक विरोध भावको लेकर 
धर्म सम्बन्धी तर्क करे तो भी घवतलमें और देव, गुरु, शास्त्रमें किचितु- 
मात्र भी घंका नहीं होती, तथा किसीभी प्रकार मन नहीं उलझता। 
किन्तु जिसे सत्यका मूल्य नहीं है और जिसे सत्यके प्रति सुहढ़ 
श्रद्धा नहीं है वह कहता है कि “हम क्या करें? हमें तो त्यागी-साधु 
युक्ति और तक द्वारा जो जैसा समझाते हैं श्रथवा कहते हैं वह हमें 
स्वीकार करना ही होता है।” किन्तु उन्हें यह खबर नहीं होती कि 
इससे तो उनका सस्पूर्ण स्वतंत्र तत्व ही लुट जाता है। इसलिये सद्युरु 
की ठीक परीक्षा करनी चाहिये। यह कहना घोर अज्ञान है कि हमारी 
तो कुछ समझमें ही नहीं आता और अज्ञान कोई भला बचाव- 
नहीं है। 

सद्गुरुको यथ्रार्थशया पहिचाननेके बाद उनके प्रति सच्ची 
भक्ति होती है। जिनसे यथार्थ वस्तु सुननेको मिली है उनके प्रति भक्ति- 
का शुभराग होता ही है। तत्वको यथार्थ समझनेके बाद भी उसको 
विशेष हृढ़तासे रटते हुए उसे वारम्बार रुचिपूर्वक सुने और उस सच्चे 
निमित्तको उपकारी जानकर उसका बहुमान किया करे। उसमें 
परमार्थल्े अपने गरुणणा वहुमान है, इतना ही नहीं किन्तु 
व्यवहारसे सच्चे देव, गुरु, शास्त्रकों यथार्थ तत्वका कहने 
वाला जानकर उनकी ओर भक्ति विनय बहुमान होता है, अर्थात्‌ भक्ति- 
का शुभराग हुए त्रिना नहीं रहता। अविकारी यथार्थ स्वभावका जो 
लक्ष है और उसका जो रटन है, उसके वलसे जितना राग कम 
होता है उतना अपने लिये छाभ मानता है, और जो राग-द्वेष है उसे 
वन्धका कारण जानकर अन्त्रंगसे समस्त राग्रको त्याज्य मानता हैं। 
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यदि कोई देव, ग्रुरु, शास्त्र सम्बन्धी शुभरागकों ग्राह्म माने अथवा 
उस शुभरागकों छाभकारक माने या उसे करने योग्य समझे तो वह 
वीतरागके प्रतिका राग नहीं किन्तु रागका राग है। क्योंकि उसे 
'वीतरागताके गुणकी प्रुतीति नहीं है कि मैं रागका नाशक हूँ। 

वीतरागका उपदेश आत्माको परज्सस्वच्से रहित, 
भ्विकारी, पूर्ण निर्मल स्वतंत्र बताने वाला होता है। आत्माके साथ 
जो संयोगी कर्म (एक क्षेत्रमें ) है उससे आत्मा बद्ध नहीं है, किन्तु 
परमार्थसे अपनी भूलके बन्धनभावसे बद्धु है। बन्ध और मोक्ष किसी 
की पराधीनतासे नहीं होते, किन्तु आत्माके भावसे होते हैं। यहां 
ऐसे यथार्थ वचन हैं या नहीं इसप्रकार श्रवण करने वालेको अपनी 
सनिजकी तैयारी और उपदेशकी परीक्षा करनेका उत्तरदायित्व 
लेना होगा। 

आत्माका ऐसा पराधीन और शक्तिहीन स्वरूप नहीं है कि 
किसी परसे लाभ हो अथवा कोई दूसरा समझाये तो तत्त्व प्रगठ हो | 
तत्वको श्रवण करनेका भाव भी शुभविकल्प या शुभराग है। उस पर- 
संयोगसे और रागसे असंयोगी, अविकारी, वीतराग स्वरूप प्रगट नहीं 
होता। किन्तु स्वतन्त्रता यथार्थता क्या है इसके अंशको जब स्वयं 
उमंगपूर्वक अनुभवपूर्वेक प्रगट करे तव उपदेश और उसे सुननेकी ओर- 
के शुभराग पर बारोप करके उसे निरम्ित्त कहा जाता है। 
प7हुढ़्॒/ जो वचन आत्माको परसे बन्धनयुक्त वतलाते हैं उनका अर्थे 
यह हुआ कि जब पर-पदार्थ भुक्त करे तब जात्मा मुक्त होगा। और 
ऐसा होनेसे आत्मा पराधीन एवं शक्तिहीन कहलायेगा। जो शक्तिहीन 
होता है या पराधीन होता है वह स्वतन्त्र पृथक तत्व नहीं कहा 
जासकता। कोई यह मानते हैं कि समस्त आत्मा एक परमात्माके 
अंश हैं, सब मिलकर एक ब्रह्मरूप वस्तु हैं, किन्तु ऐसा माननेसे 
स्वाधीन सत्ताका अभाव होजायेगा। वास्तवमें तो इस मान्यतामें प्रत्यक्ष 
विरोध आता है, क्योंकि संसारमें रहकर भी प्रत्येक आत्मा अरूगू- 
मलूग अकेला ही दुःख भोगता है। 

कोई कहता है कि “देहसे मुक्त होने पर बात्मा पर- 
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परमात्माकी सत्तामें मिल जाता हैं” किन्तु यदि यह सच हो तो-अर्थात्‌ 
दुःखोंके भोगनेमें अ्रकैला और सुखदशामे किसीकी सत्तामें मिल 
जाने वाला हो तो उसमे स्वतंत्रता कहाँ रही ? इसलिये उपरोक्त 
सान्‍्यता मिथ्या है। इसप्रकार यथाथे स्वतंत्र स्वरूपभे विरोधरूप 
मान्यताओंको दूर करके यथार्थ परिपूर्ण स्वतंत्र वस्तुका निर्णय करनें- 
के लिये आत्मामेंगे मिश्चयका अंश प्रगट करना होता है। अविकारी 
निरालम्बी, असंग स्वभावकी श्रद्धा विकारका नाश करने वाली 
है; ऐसे यथाथे तत्त्वको बताने वालेका निर्णय करने वाछा भी 
आत्मा ही है । 

प्रथम उपदेश सुनने पर परमार्थकोी अप्रगट रुचि की है, उस 
उपदेशम यथार्थता कैसे आशय की है, मैं किसप्रकार असंग, अधिकारी, 
निरावरूस्बी है; यह परमार्थेसे सुनकर जो मिराला स्वतत्वकी ओर 
झुकने वाला निश्चयका अंश है सो प्रमार्थसे श्रद्धाका कारण है । 

मैं परसे बद्ध नहीं हैं, परवस्तु मेरा हानि-छाभ नहीं कर 
सकती, मैं रजकण तथा रागसे पृथक्‌ हूँ, मात्र अशानसे ( अपनी भूल- 
से ) बन्धा हुआ था। विकार क्षणिक है, वह मेरा नित्यस्वभाव नहीं है, 
मैं नित्य ज्ञायक हूँ, इसप्रकारका अप्रगट आशय जब अंवरंगम आता है 
तब भाव-बंधनको दूर करनेका आंशिक उपाय प्रारम्भ होता है । 
जब भमव्यक्त रुचि यथार्थ तत्वकी ओर प्रारम्भ हुई तब सुनतेका 
अवलूम्बन छोड़कर अपनी ओर लक्ष किया और सत॒को स्वीकार करने 
वाले यथार्थकों स्वीकार किया; उतना ही अयधथार्थसे, भिश्वदूपको.. 
समझनेका_ यथार्थ उत्तरदायित्व आजाता है। इसप्रकार श्रवण होने 
पर अपने भावसे स्वत्तः छाभ निकाल लेता है, रागसे लाभ नहीं होता । 
जहां परवस्तु_पर उक्ष होता है वहाँ. रागका विषय होता है, वह 
राग विकार है। मैं रागरूप नहीं है, ज्ञानरूप हूँ; इसअकार अविकारी 
असंगभाव उपदेशमें कहना चाहते हैं, ऐसा अभिप्राय वह अन्तरंग लक्ष- 
से निष्चत्‌ करता है। - 

अहो ! यह वस्तु ही निराली है, पूर्ण है, अविकारी है, इसप्रकार 
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यथा्थेंको जिस भावसे तिरिचित्‌ु करता जाता है वह भाव यथार्थ 
निशचयका अंश होनेसे यथार्थ निविकल्पु परमार्थका कारण है। किंतु 
रागसे, परसे अथवा साक्षात्‌ त्रिलोकीनाथ तोर्थकर प्रभुकी वाणीसे 
परमार्थतः अंशमातन्र धर्म नहीं होता। किन्तु परावलूम्बनसे छूटकर 
अंतरंगसे निर्णय करे कि वे जो कुछ कहते हैं सो ऐसा ही है; और 
जब यह समझ लेता है तब देव, गुरुके प्रति बहुमान उत्पन्न होता 
है, तथा वह उनकी भक्ति करता है। उसको गुणके प्रति भक्ति है 
अर्थात्‌ यथार्थ स्वतंत्र तत्वकी पहिचानयुक्त ग्रणरूप होनेंका छक्ष है। 
राग-द्वष, अज्ञान, पराश्रयस्ते होता है, जो कि क्षणिक है वह मेरा 
स्वरूप नहीं है। इसप्रकार जो प्रतीतिपूर्वक्‌ राग-ह् ष ओर अज्ञानका 
नाश करता है वह जिन (जीतने वालहा ) है। इसमें अनेक अर्थोका 
समावेश होजाता है; जैसे-विकार जीतने योग्य है, उसे जीतने वाला 
अविकारी है; विकार क्षणिक और एक समयकी अवस्था वाला है तथा 
उसका नाश करने वाला स्वभाव विकार रहित त्रिकाल-स्थायी है! 
यद्यपि विकारमें अनन्तकाल व्यतीत होगया है तथापि स्वभावमें ऐसी 


अपारशक्ति है कि वह एक समयमें ही उस विकार अवस्थाको बदल- 
क्र अनन्त अविकारी शुद्ध शक्तिको प्रगट कर सकता हं। विकारी 
मवस्थापें परके आश्रयसे अनन्त विकार कर रहा था, उसे दूर करके 
जब स्वतंत्र स्वाश्रयके द्वारा श्र वस्वभावकी ओर जाता है तब जो 
अनन्त मविकारी भाव अपनेमे पहलेसे ही विद्यमान था वही भोत्त र- 
से प्रगट होजाता है; वह कहीं परसे अथवा बाहरसे नहीं आता । 
विकारके होनेमें अनेक प्रकारसे निमित्त होते हैं शुभराग भी परके 
लक्षत्ते होता है । मुझमें परवस्तुकी नास्ति है। परके द्वारा मुझे 
त्रिकालमें भी कोई गुण-दोष या हानि-छाभ नहीं होसकता और मैं भी 
परकी कुछ नहीं कर सकता । शुभराय भी विकार है, विकार अवि- 
कारी गुणके लिये सहायक नहीं होसकता। इसप्रकार पूर्ण स्वतंत्रता- 
को बताने वाला यथार्थ ज्ञातती है। अपतेमें यथार्थकों स्वीकार करने 
ताले; समझाने वाले वीतरागी गुरुको उपकारी निमित्त माननेसे शूअ> 
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चगरूप भक्ति-भाव उछले विना नहीं रहता । अभी रागदशा विद्यमान 
है इसलिये उसे कुगुरु, कुदेव, कुशास्त्रकी ओोर न लेजाकर सच्चे 
देव, गुरु, झास्त्रके प्रति परिचयके वहुमानसे शुभ-भक्ति गौर विनय 
करता है। इसग्रकार सम्यन्दर्शन प्राप्त करनेसे पूर्व॑ सच्चे निमित्तकी 
ओरका शूभ-व्यवहार अवश्य होता है। किन्तु यदि दूसरा समझा दे 
अथवा दूसरेसे समझा हुआ माने तो स्वयं पराधीच सिद्ध होगा, कितु 
त्रिकालर्से भी बात्मा पराधीन नहीं है, उसे कोई दूधरा सहायक 
नहीं हो सकता । 

परमार्थ जिनेन्द्रके स्वरूपको बताने वाला वीतरागी ग्रुर कौन 
है, क्या जीतना है, जीतने वाछा कौन है, अवगुणका नाश करके 
सदा गुणलहूप ह्िथिर रहने वालेका क्‍या स्वरूप है, इत्यादिका ययार्थे 
निर्णय न करे झीर मात्र सुनता रहे तो कोई वाहरसे कुछ नहीं दे 
देगा। स्वयं जेसा भाव करेगा वेसा फल मिले4ा। मैं निरावरूम्दी, 
मविकारी, स्वतंत्र हूँ, असंग हैँ ऐसी प्रतोतिके बिचा पृण्य-पाप करके 
मननन्‍्तवार चौरासीमें जन्म-मरण किया। घमंके नाम पर शुभभावसे 
अनेक क्ियायें करके अनन्तवार देवलछोकर्मे गया | पाप करके देवलोक- 
में नहीं जाया जाता किन्तु पुण्य करके ही जासकते हैं, इसलिये उस 
पुण्यके शुभभाव नवीन ( झपूर्व ) नहीं हैं। श्पूर्व क्या है यदि ऐसी 


यवार्थंकों समझनेकी उमंग दो तो यथार्थ सतको समझाने वाले 
वोतरागी ग्रुदको पहिचान ले और उनका आदर करे, किन्तु यदि अपनी ले और उनका रे, किन्त यदि अउनी 





शक्तिको स्वीकार करके स्वयं न समझे तो उसे चिमित्त चहीं समझा 
सकता ! जो समझता है वह अपने आप समझता है, तव वह बपनी 
पहिचानका वहुमान करनेके लिये ग्रुदको उपकारी मानकर उनकी 
विनय करता है। समझ्नमेके वाद जवतक राग दूर नहीं हो जाता तब- 
तक सतके निमित्तोंकी ओर शुभराग रहता हो हैं। जिसे अपने जिसे अपने स्वृ्पको 
समझनेकी रुचि होती हैं उसे मुमुझु रहकर सतृत्रमाग्रमकों ढू इन रुचि होती हैं उसे प ढू डना 
होता है और सतकी पहिचान होने पर देव, गुर, शास्त्रके प्रति शुभ> 


रागका होना इतना सुनिश्चित होता है जैसे प्रात:के वाद सच्ध्याका 
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होना । क्योंकि उसमें स्द-लक्षसे चिदानन्द सूर्यक्षा अखप्ड अनन्त 
प्रकाश प्रय होना हैं। 


नुरागके दचनोकों घारण कर रखने ह हे कि-वे जे 
वीत्रागके दचनोंकी घारण कर रखनेका लथ॑ हू कि-दे जो 


कुछ कहते हैं उसे दथाथें समझना | परवस्छुछे, पुण्य-पापसे त्रिकालमें 


| 
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अपने झावसे पुष्य होता है । मात्र परकी हिंसा पापका कारण नहीं 
है किल्तु अपना हिंसाबप प्रभादभाव ही वास्तवमें हिंसा है, वह 
छपते ही ग्रुणका घात है। इसझें स्वतंत्र तत्वका निर्णय होता है । 
वीतराग मार्यमें कोई पक्षयत्त नहीं हैं, वीतराग सचक्नो वस्तुरूपर्से 
स्वतंत्र घोषित करते हैं। 


| 
शुभरागसे अधदा झरीरादि पन्वस्तुसे लाभ होता है, आत्मघर्म होता 
हैं, बात्म/के गुणके लिये वसा व्यवहार करना चाहिये ऐसा कथन 
करनेवाले दीततरामके चचन नहीं होते। पुण्य-पाप और घर्म अपने 
भावानुसार ही होठा है। 
सदारमें दूसरेके लिये कोई कु ! पूरुष 
अच्छे वस्त्राभूषण अपनी स्थोके लिये नहीं छात्ता किन्‍्तु स्त्रोके पति 





घन बी. 
उड्डाच इछस्धाइ दहा 
चद््च्त्ा ड् 2: 5 पक 
कर्ता हू लफन रा 


बपने पुत्रक् पढ़ाते हैं, डसका व्याह रचाते है और उसके नाम 
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प्र: बेंकमें रुपया जमा कराते हैं, यह सब अपने उस लड़केके लिये 
नहीं किया जाता किन्तु अपनेको तत्सम्बन्धो ममतामें उसके अतिरिक्त 


कोई दूसरा समाधान दिंखाई नहों देता इसलिये स्वयं उसके नामसे 
अपनी मोह-ममत।को पुष्ट करनेकी सम्पूर्ण चेष्टायें अपने ही रागकों 
पुष्ट करनेके लिये करता है। घरमें, समाजमें मान-प्रतिष्ठा और 
प्रभाव वना रहे इसलिये मैं दूसरोंका कुछ काम करूँ ओर दुसरोंके 
साथ अनुकूल सम्बन्ध बनाये रखू, ऐसा भाव करके बड़प्पनके राग: 
को पृष्ट करनेके लिये यह सब चेष्टायें करता हैं। कोई परके प्रत्ति 
करतेग्य पालन नहीं करता, किन्तु विपरीतहष्टिसे परमें अपने 
रागको भारोपित करता है; भर्थात्‌ वह भरवस्तुको भ्ूपृते रागका 
व्रिषुय बनाकर उसकी रुचिके अनुसार सब कुछ अनुकूल करना 
चाहता है। ६० 

जन्म-मरण इत्यादि सब पराघीनता है। भात्मा परसे भिन्न 
है, वही आदरणोय है, इसप्रकार जिसे परमार्थमे प्रीति होतो है वह 
यथार्थकी रुचिको पुष्ट करनेमें निमित्तरूप सच्चे देव, गुरु, शाख्रकी 
भक्तिके बिना नहीं रहता। स्मरण रहे कि-भगवानकी भक्ति 
भगवानकी अच्छा लगानेके लिये नहीं होती । सत्‌॒की पहिचानके 
बाद सम्पूर्ण गुणका बहुमान होनेसे वीतरागकी भक्ति उमड़े बिना 
नहीं रहती । 

मैं स्वतंत्र, अविनाशी, पूर्ण परमात्माके समान हैं; विकल्प 
अथवा परमाणुमात्र मेरे स्वरूपमें नहीं हैं; यह बताने वाले श्री जिनगुरु 
और प्रगट परमात्माकी प्रतिमाके प्रति अपने ग्रुणोंके स्मरणके लिये 
तथा अशुभभावसे बचनेके लिये बहुमान, स्मरण, भक्ति इत्यादि होते 
हैं। उन देव, ग्रुरके लिये कोई कुछ नहीं करता, किन्तु विनयसे 
देवकी भक्ति आदि कहो जाती है। जेसे कोई मनुष्य राजाकी प्रशंसा 
इसलिये करता है कि-उसे निजको वह राजत्व अनुकूल लगता है, इसी- 
प्रकार जुन्म-मरणका अन्त कंसे होता है यह बताने वालेकी पहिचाच 


होने पर उसके वहुमानमें भक्ति प्रवाहित हुये दिया नहीं रहती । 
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जब किसी बनवानके यहाँ इकछोौते पुत्रका विवाह होता है 
तब उसका वेभव और उमंग -तरंग उछले बिना नहीं रहती (इस ह॒ष्टात- 
का एक अंश सिद्धान्तमें छागू होता है) इसीप्रकार आत्माके यथार्थ 
स्वरूपकी ओर अप्रगट लक्ष हुआ है किन्तु अभी निए्वय अनुभव सहित 
सम्यक्दर्शन प्रगट नहीं किया है, वहाँ भी निर्दोष वीतराग गुरु मेरी 
स्वतंत्रताकों प्रगट करनेवाले हैं. मुझे मोक्ष देने वाले हैं, इसप्रकार 
अत्यन्त विनय पूर्वक वहुमानसे भाक्त किये बिता नहीं रहता । 

जिसे परमार्थदी रुचि पुष्ट करनी है वह सच्चे देव, ग्रुरु, 
शाखत्रके प्रति शुभराग करके यह पहले जान लेता है कि-सच्चे गुरु कौन 
हैं। सच्चे गुरु परमार्थ स्वरूपको बताने वाले हैं ( निश्चयसे तो 
आत्मा ही अपना गुरु है) वे (गुरु) शिष्यकों बतछाते हैं कि सिद्ध 
और भरह॒न्त केवलज्ञानी परमात्मा कंसे होते हैं, उचका स्वरूप क्या है, 
जिनसे आत्माकी प्रतीति होती है। इसलिये प्रत्यक्ष सदगुरु विशेष 
उपकारी हैं। श्रीमदु राजचन्द्रज॑ने आत्मसिद्धिमें कहा है कि:-- 

# प्रत्यक्ष सदुयुरु सम नहीं, परोक्ष जिन उपकार; 

ऐसा छक्ष हुए विना, उगे न आत्म-विचार | ?” 

सदयुरुके प्रत्यक्ष उपकारका निर्णय किये विना वास्तवमें 
आत्माके विचारका उदुभव नहीं होता। यह बताने वाले प्रत्यक्ष श्री 
सद्गुरु ही हैं कि- परोक्ष उपकारी श्री जिनदेव कंसे थे और उन्होंने क्या 
कहा था। यदि सस्पूर्ण स्वभावकों बताने वाले साक्षात्‌ श्री सदगुरुको 
न पहिचाने और उत्तका बहुमान न करे तो पूर्णानन्द परमात्माके स्वरूप- 
को नहीं जाना जा सकता, और उनके यथार्थ स्वरूपको समझे बिना पर- 
मार्थ स्वरूप नहीं समझा जासकता, इसलिये साक्षात्‌ ज्ञानीको पहिचान- 
कर उनकी विनय करनेकों पहले कहा है। यदि साक्षात्‌ उपकारी 
श्रीगुरुकी विनय न करे तो अपने परिणामोंका अवलम्बन करना नहीं 
आसकता, जो कि विवेक की बपनो बहुत बड़ी भूल है। जो साक्षात्‌ 


ज्ञानीको नहीं पहिचादता, उत्तको विनय नहीं करता, और परोक्ष 
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जिनेख भगवानके गुणोंके नाम पर भक्ति-पजामें हो गी छूगा रहता है 
उसके अपूर्व आत्मविचारका उदुभव नहीं हो सकता | 


साक्षात्‌ गुरुसे यथार्थताको समझने और माननेमें असत्‌को न 
माननेका उत्तरदायित्व और यथार्थवों घारण करनेकी अपनी 
तत्परता परिज्ञात होजाती है। इसलिये प्रत्यक्ष ज्ञानोकों परम- 
उपकारी कहा है। जैसे लोक-व्यवहारमें सब कहते हैं कि-हमारी 
दुकानका माल उत्कृष्ट है, इसीप्रकार यदि कोई अपने माने हुए 
धर्मको अनेक तकोंसते सच्चा कहे,--तो इससे जो जड़ है वह कहीं 
सच्चा नहीं हो प्रकता । 


मुझे कोई दूसरा समझा दे, दूसरा तार दे, प्रृण्यादिक परकी 
सहायता मिले तो धर्म हो, इसशभ्रकार परसे घ॒र्मकी आशा! रखनेवाला 
सत्‌का जिज्ञासु नहीं है । किन्तु जिसे स्वतः सुधरना है, परसे कुछ 
निर्दिचत्‌ नहीं करना है और इस्तप्रकार जो अपने उत्तरदायित्वसे सत्‌« 
की जिज्ञासामें यथार्थेता लाता है वह सत्‌का सच्चा शोधक है, वह 
ज्ञानीको भलीभांति पहिचान लेता है। इसके पास अविरोधी सत्‌ है, 
यही यथार्थ ज्ञानी है, ऐसा यथार्थ निर्णय किये बिता यदि भगवानकी 
प्रतिमांके समक्ष भक्ति करे तो समझना चाहिये कि वह मात्र रागको 
भक्ति करता हैं। जिसे सच्चे गुरुकी और पूर्णाननद परमात्माकी 
पहिचान है उसे पूर्णकी महिमा परिज्ञात होती है, इसलिए वह निबि- 
कार शास्त वीतराग मुततिको देखकर अपनेमें पूर्णीी रुचिका स्मरण 
करके, वीतरागी देव, ग्रुरके प्रति बहुमानसे भक्तिमें डुब जाता है। 
उसमें सत॒की रुचि होती है और बाहर सच्चे निमित्तका बहुमान-- 
भक्ति करता है। ऐसा शुभराग एक तो पूर्ण वीतरागके नहीं होता 
और दूसरे अज्ञानी, अविवेकीके नहीं होता। जहांतक अरागी पूर्ण 
तत्वकी रुचि है और राग दूर नहीं हुआ वहांतक ज्ञानीके अनैक- 
प्रकारका राग बना रहता है, भौर उससे रागके निमित्त भी अनेक 


प्रकारके होते हैं। उसमें सच्चे देव, गुरु, शास्त्रके प्रति होने बाली 
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भक्तिका शुभराग मुख्यतासे रहता है। जिनप्रतिमा शुभभावें 


निमित्त है तथा बीतरागका स्मरण करनेमें निमित्त है ऐसा जो नहीं 
मानते उन्हें यह खबर नहीं होती कि पूर्ण साध्य एवं प्रारम्भ और 
बीचका मोक्ष कसा होता है तथा वह केसे प्राप्त किया जाता है। 
क्योंकि अभी साधकव्शामें राग है इसलिये वहाँ शुभरागके 
निमित्तवा आदर और बहुमान रहता ही हैं। जिसे रजकणके भी 
रागसे रहित, विकल्प रहित पूर्ण वीतरागके स्वरूपको पहिचाननेकी 
रुचि है उसे सत॒को रुचिका मंथन करनेमें वीतरागो जिनप्रतिमा 
निर्मित्त होती है, यह जानकर पूर्ण वीतरागकी महिमा गाते हैं। पूर्ण 
वीतराग साक्षात्‌ परमात्माके विचारमें अपनी रुचि है, इसलिये उनके 
विरहमें उनका स्मरण करनेमें भगवान जिनेन्द्रकी प्रतिमा निमित्त 
होती है। अपने अभिप्रायमें परवस्तु लाभ-हानिका कारण नहीं है । 
अपनी रुचि और तत्परताके अनुसार स्वयं हो अपने आप हिताहितरूप 
भाव कर सकता है। इसग्रकार जो न समझे और भगवानकी मृततिके 
पास ही बेठा रहे, स्वतंत्र निरालम्बी अकषायहष्टिसे, अपने स्वरूपकी 
संभाल त करे तो भगवान कुछ दे ऐसा आरोप भी नहीं भात्ा । 
सम्यक्दर्शन होनेसे पूर्व भी वीतरागके वचनोंका श्रवण, 
जिनप्रतिमाका दर्शत्त, पूजा, प्रभावना इत्यादि शुभभाव्से जीव 


5 में जीवकी 
प्रवृति होतो है कृयोंकि पापसे बचनेके लिये शुभभाव योग्य हैं, और 
यथार्थ तत्वहृष्टि होनेके बाद भी जब आत्मा निर्विकल्प स्थिरतार्म 
नहीं रह सकता तब सच्चे देव-गुरुकी भक्ति और सच्चे उपदेशका 
श्रवण इत्यादि शुभभावका अवलूम्बन अशुभभावसे बचनेके लिये आये 
बिना नहीं रहता । बिस्तु हष्टिमि उस शुभरागका भी आदर नहीं है, 
मात्र अखण्ड निविकारी गुणव। ही वहुमान है। वह पूर्ण अविकारी- 
की रुचि आत्माको आगे बढाती है। 

चार ज्ञानके घारो श्री गणधरदेव भी निरन्तर निविकल्प 
घ्यानमें सिथिर नहीं रह सकते इसलिये अशुभसे बचनेके लिये विशेष 


ली नल नली न कल लत चित लत: 


ज्ञानका मनन करन नेक शि बार रम्बार साक्षात्‌ तीर्थंकर प्रभ तीर्थंकर प्रभुका उपदेश 
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सुनते हैं और शअ्रपने पदके श्रनुसार (जब कि-छंट्ट_गुणस्थानमें होते 
हैं तब) चुभभावमें भी प्रवृत्ति करते हैं ।. गृहस्थोंको भशुभरागके 
'अनेक निमित्त हैं श्रतः अ्रशुभरागसे बचनेके लिये बारस्वार यथार्थ 
तत्त्वका उपदेश तथा उपरोक्त बुभ व्यवहार श्राता है किन्तु उस शुभरागकी 
मर्यादा पृण्य-बन्ध जितनी ही है, उससे धर्म नहीं होता । तथापि 
परमार्थ रुचिमें आगे बढ़नेके लिये बारम्बार धर्मेका श्रवण एवं 
मनन करते रहते हैं । जिसे संसारकी रुचि है वह बारम्वार नाठक- 
सिनेमा देखता है, उपन्यास-कहानियाँ पढता है-सुनता है, नई बातको 





जल्दी जान लेता है, इसीप्रकार जिसे धर्मके प्रति रुचि है वह धर्मात्मा 
बारम्बार यथार्थ तत््वका परिचय करके अ्रशुभसे बचने भ्रौर स्वरूपकी 


ओरकी स्थिरता-रुचि 'रखनेके लिये बारम्बार शास्त्र-स्वाध्याय करता 
है, उपदेश सुनता है, जिनप्रतिमाके दर्शन करता है, पूजा करता है भौर 
गुर॒भक्ति इत्यादि शुभभावमें युक्त रहता है तथा रागकों दूर करनेकी 
दृष्टि रखकर उसमें प्रवृत्ति करता है | विशेष रागकों दुर करनेक़े 
लिये परद्रव्यके अ्रवलम्बनके त्यागरूप श्रणुत्रत महात्रतादिका ग्रहण 
करके समिति-गुप्तिखूप प्रवृत्ति, पंचपरमेष्ठीका ध्यान, सत्संग और 
शास्त्राभ्यास इत्यादि करता है | यह सब अशुअसे बचने और विशेष 
राग-रहित भावकी शोर जानेके लिये है । 

ब्रतादिका शुभभाव श्रास्नव है, और अ्रविकारी श्रद्धा, ज्ञान 
तथा निर्विकल्प स्थिरताका भाव वन्ध-रहित निरास्रव है| दृष्टिमें 
पूर्ण वीतराग निरावलम्बिता है। वर्तमान अवस्थामें जितना परद्रव्यका 
झ्रवलम्बन छोड़कर निरावलम्बी स्वरूपमें रागरहित स्थिरता रखे 
उतना चारित्रभाव है । तत्त्वज्ञानके यथार्थे होनेपर भी ग्रृहस्थदशामें 
स्त्री, कुठुम्ब, धन, देहादिकी ओर अ्रशुभभाव होता है। यथार्थ प्रतीति 
होते ही सबके त्यागीपन नहीं होता, इसलिये अशुभ अ्रवलम्बनरूप पाप- 
रागसे बचनेके लिए और प्रुण्य-पापरहित अखण्ड 'स्वभावकी शोर 
रूचि बढ़ानेके लिये श्रकषाय निर्मेल दृष्टिका श्रवल झान्दोलन करने 
प्र विशेष राग टूटकर जो अ्रणुब्रत-महात्रतके शुभभाव आते हैं...डसे 


५९ 
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व्यवहार मोक्षमार्गमें त्रत कहा है। परवस्तुको छोड़ना या त्यायना 
व्तका वास्तविक श्रथ सहीं है । परवस्तुको छोडने-त्यागनेका 
व्यवहार आत्मामें त्रिकालमें भी नहीं होता । किसी भी अपेक्षासे 
परवस्तुका लेनदेन श्रात्माके झाधीन नहीं है; क्योंकि आत्मा सदा 
अरूपी है । दृष्टिके वलसे जो परवस्तुकी ओरका राग छूटता है 
वह व्यवहारसे यों कहा जाता है कि आत्माने परवस्तुका त्याग 
किया है। जहाँ परवस्तुका भ्रवलम्बनरूप राग नहीं रहता वहाँ उसके 
स्वतंत्र कारणसे परवस्तुका संयोग छूट जाता है। आत्माके परका 
कर्तृ त्व या स्वामित्व किसी भी प्रकारसे नहीं होता, जिसे ऐसी प्रतीति 
नहीं होती वह देहादिक पराश्चित प्रवृत्तिमें या रागमें लीन होकर 
रुक जाता है ।॥४“ 


जो यह मानता है कि परवस्तु छूट गई इसलिये राग छूट गया, 
भ्रथवा देहकी या पृण्यकी इतनी प्रवृत्ति हुई इसलिये लाभ हो गया, 
उसे पृथक श्रात्मतत्त्वके स्वतंत्र गुणकी प्रतीति नहीं है । तत्त्वद्ृष्टि 
सहित रागको दूर करने पर रागकी निमित्तभूत परवस्तु अपने ही 
कारणसे छूट जाती है । शुभाशुभ रागका निमित्त प्राप्त करके जड़- 
रजकण पुण्य-पापरूपसे अपनेभाप अपने ही कारण पुराने कर्मोकि 
साथ बँघते हैं, और रागरहित स्वरूपमें जितनी स्थिरता की जाती है 
उस वीतरागभावका निमित्त पाकर जड़-रजकण उसके ही कारण छूट 
जाते हैं । ऐसा निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध होता है, किन्तु किसीकी 
अवस्था किसी अन्यके आधीन नहीं होती, इसलिये ज्ञानी देहादिकी 
प्रवृत्तिति अपने परिणामका माप नहीं निकालते । ज्ञानीकी दृष्टि 
श्रुखण्ड ज्ञायकस्वरूप पर है, उसके वलसे जितना राग्र दूर होता है 
उतना लाभ मानता है। राग और परद्रव्य कुछ मेरा नहीं है इसप्रकार 
परका कतृ त्व भर स्वामित्व छोड़कर एकरूप अ्रविकारी ज्ञानानन्द 
स्वभावका स्वामित्व रखता है। दृष्टिमें (श्रद्धामें) परकी ओरके 
रागृकी भासक्ति छूटने पर चारित्रकी स्थिरताके बलसे विशेष रागका 
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त्याग करे तो ग्ृहस्थदशा छूटकर बाह्ममें पंच महात्रतादि घुभ-व्यवहार 
सहित नग्न-दिगम्बर मुनिपद और अनन्‍्तरंगमें रागको दूर करके भाव- 
मुनिपद ग्रहण करता है। किन्तु यथार्थ दृष्टिके होने पर भी वर्तमान 
पुरुषार्थकी अ्रद्यक्तिके कारण जो विशेष राग कम नहीं कर सकता वहू 
गृहस्थद॒शामें रहकर आांशिक राग कम करके, अकषायद्ृष्टि सहित, 
अंशतः: स्वरूप-स्थिरताको बनाये रखता है। उसके अश्युभरागर्मे न 
जानेके लिये दान, प्र॒जा, भक्ति, प्रभावना, अणुत्र॒त भ्रादि शुभभावका 
व्यवहार हुये विना नहीं रहता। वास्तवमें श्रकषाय अखण्ड ज्ञायककी 
दृष्टिके बलसे संवर होता है, ब्तादिके घुभभाव संवर नहीं, धर्म 
नहीं हैं किन्तु आख़व हैं। किन्तु उस शुभभावका व्यवहार अशुभभाव- 
को दूर करनेमें मिमित्त होता है, ओर रागके दूर होने पर जो 
निर्मलता होती है उसे शुभरागमें आरोपित करके ब्रतादिको व्यवहार- 
से ( उपचारसे ) मोक्षमागं कहते हैं, किन्तु यदि निरावलम्बी अवि- 
कारीकी प्रतीति न हो तो वह उपचारसे भी व्यवहार नहीं 
कहलाता। 

ज्ञानीके निम्नदश्ामें प्रशस्त राग हुए विना नहीं रहता कितु 
हण्टिमें वह शुभरागका भी कर्ता नहीं होता ! जो रागके स्वामित्व- 
को मानकर शुभरागको करने थोग्य समझता है, उससे लाभ मानता 
है उसे रागके प्रति आदर है, श्नौर निरावलम्बी बीतरागी गुणके प्रति 
आदर नहीं है। । 

दृष्टिमें शुभव्यवहारका अभाव करके ( स्वामित्वको छोड़- 
कर, ) शुभरागकों भी करने योग्य न मानकर, परमार्थसे भ्रख॒ण्ड ज्ञान- 
स्वभावी हूँ, इसप्रकार स्वभाव पर भार देना परमार्थे-अरद्धाका कारण 
है। जो उत्पन्न हुई थुभाशुभवृत्तिका अपनेको कर्ता मानता है वह 
श्रज्ञानी है। ज्ञानी रागादिका मात्र ज्ञाता होता है; वह रुचिपुर्वेक 
विकारका कर्ता नहीं किन्तु उसका नाशक होता है। वर्तमान पुरुषार्थ- 
की अशक्तिसे यद्यपि राग रहता है तथापि वह उसका स्वामी नहीं होता 
और न उसके प्रति भादर होता है। हाँ, वह बिल्कुल विविकल्परूपसे 
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स्थिर नहीं रह सकता इसलिये भ्रगुभमें प्रवृत्त न होनेके लिये शुभ हीं रह सकता इसलिये अशज्ुभमें प्रवत्त त भाव- 


का अवलम्बन होता है 
यदि कोई यह माने कि मैं समभ-वृभककर शुभभाव करता हूँ - 
इसलिये शुभभावसे मुझे सम्यक्दशंन हो जायगा-उससे आगे बढ़ 
सकूगा तो यह मान्यता बिल्कुल विपरीत है-ग्रुणकी हत्या करनेके 
समान है। कोई ज्ञानी शुभभावकों छोड़कर अशुभमें जानेको नहीं 
कहता। 
सम्यकृदशन होनेके बाद भी छुभ व्यवहार होता है, और 
विषय-कषायका अशुभराग दूर करके, भ्रकषायदृष्टिके वलसे स्वरूप- 
स्थिरताके बढ़ने पर पाँचवें ग्रुणस्थानमें बारह ब्र॒तकी शुभवृत्ति 
हुए विना नहीं रहती; इसप्रकार रागके छेदते-छेदते शभराग रह जाता 
; वहाँ परब्व्यका अ्रवलम्बन छोडनेके लिये सहज ही अपृत्नत-- 
महात्रत होते हैं, जो किसीकी देखादेखीसे भ्रथवा आगम्रहसे ब्रत 
धारण करता है और यह मानता है कि-मैं व्रत कर रहा हूँ उसे मात्र 
व्तका श्रभिमान ही समझना चाहिये। घीर होकर, मध्यस्थ होकर 
यह समझना चाहिये कि सर्वज्ञ वीतरागने क्या कहा है। संसार तो 
भ्रनन्‍्तकाल तक रहेगा। अपनी चिन्ता करके सतके प्रति उत्साहित 
होकर जो यह भाव करता है कि-भ्रव भव नहीं चाहिये, इतता ही क्यों 
किन्तु कुछ भी नहीं चाहिए, मुझे तो मात्र सत्यको ही समभना है 


जिसके ऐसा भाव है वही सतकों समक सकता है। सत्‌ सतूसे प्रगट 

होता है, किसी क्रियाकाण्डसे श्रथवा बाह्य प्रवृत्तिसे प्रगट नहीं-होता। 

भ्रन्धकारको दूर करनेके लिये प्रकाश ही आवश्यक होता है, इसी- 
प्रकाश अज्ञानकों दूर करनेके लिए यथार्थ ज्ञान आवश्यक है। 

निर्मल दृष्टिके वाद रागकों दूर करने पर जो शुभराग रह 

जाता है सो असद्भूृत व्यवहार है. और जितनी निर्मल स्थिरता होती 

है सो सदभूत व्यवहार है। असंग, श्रविकारी, ध्रुव, शभ्रुखण्ड़, 

ज्ञायकस्वरूपा आत्माकी श्रद्धा करना सो निदचय है। श्रद्धाके अखण्ड 

विपयमें निर्मेल पर्यायरूप मोक्षमार्ग और मोक्षका भी भेद नहीं होता; 

ऐसी शुद्ध मिरावलेम्वी दृष्टिके वलसे जो निर्मल पर्याय प्रगंट होती है 
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वह संवर-निर्जेरा है । ब्रतादिका शुभ-व्यवहार आख़व है-बन्धका 
कारण है, क्योंकि एकरूप ज्ञायक स्वभावका आश्रय छूटनेसे रागका 
उत्थान होता है जो कि स्वाश्रित गुणका अ्रविकारी भाव नहीं है । 
जहाँ शुद्धमें स्थिर नहीं हुआ जासकता वहाँ यदि शुभका अ्रवलम्बन 
न हो तो श्रशुभमें प्रवृत्त हो जाता है। जूबतक पृण्य-पापसे_रहित 
भ्विकारी निरावलम्बी स्वभावकी हृढता सहित विकारके नाशकी 
प्रतीतिरु्प अखण्डकी श्रद्धा और ज्ञान नहीं होता वहाँ तक ब्रत-चारित्र 
सच्चे नहीं होते । श्रीमद्‌ राजचन्द्रजीने कहा है किः-- 
लिया स्वरूप न वृत्तिका, व्रतका कर अभिमान । 
गहे तहीं प्रमाथेकों, छेने लोकिक मान॥ 
( आत्मसिद्ध पद २८ ) 

मध्यस्थ होकर सर्वेज्ञ वीतराग कथित अ्रविरोधी तत्त्वको न 
समझे श्र वाह्म-प्रवृत्तिमें धर्म माने एवं शुभ विकारसे लाभ माने; 
किन्तु देहकी क्रियासे तो कहीं पुण्य होता नहीं है। यदि शुभभाव हो 
तो पापानुबंधी पुण्यका वन्‍्ध होता है। साथ ही मिथ्यादर्शन-शल्यकी 
पुष्टि करके, तत्त्वज्ञानका विरोध करके, पुण्यकी स्थिति पूरी करके 
झननन्‍तकालके लिये निगोदमें जाता है । 

निमित्तकी उपस्थिति मात्र होती है, किन्तु वह निमित्त मुझे 
कहीं सहायक नहीं हो सकता; पुण्यसे-शुभसे कोई लाभ नहीं है, ऐसी 
भ्रविकारी पूर्ण स्वभावकी श्रविरोधी श्रद्धा जिसे नहीं है वह सम्यक्‌- 
दृष्टि नहीं है, तव फिर वह श्रावक श्रथवा मुनि तो हो ही कहाँसे 
सकता है । ; 

यदि श्रच्छे निमित्तसे लाभ होता हो तो ऐसी उत्कृष्ट संगति 
अनन्तवार प्राप्त हुई है किन्तु: किसीको परके आश्रयसे लाभ क्‍यों 
नहीं हुआ ? जिसने स्वावलम्बी तत्त्वकी दृष्टि प्राप्त की है, निमित्तका 
झौर रागका श्रद्धामें श्रभाव किया है उसके सम्यक्‌ प्रतीति प्रगठ होती 
है । जिसने यथार्थों समझा है वह वास्तवमें निजसे ही समझा 
है, तथापि वह ग्रुरुका बहुमान किये चिना नहीं रहता | वह सतृ- 
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समागमको प्राप्त करके भी यह मानता है कि मेरी जितनी अपनी 
तैयारी होगी उतनी ही शक्ति मुझसे प्रगट होगी । अशुभसे बचनेके 
लिए शुभभाव निमित्त है; उस शुभरागसे मुर्क लाभ नहीं है, किन्तु 
मेरे स्वरूपमें जितनी स्थिरता और निराकुलता होगी उतना ही लाभ 
होगा । ऐसा जानने पर भी जबतक निविकल्प स्थिरता न कर सके 
तवतक शास्त्राभ्यास और विदयेष ज्ञानके लिए उपदेश श्रवण करे, 
इन्द्रिय-संयममें विशेषता करे और ऐसे ही शुभभावमें लगे, तथापि 
यह न माने कि उससे लाभ होगा । किन्तु अविकारी तत्त्वकी रुचि 
श्रौर उसके बलसे जो राग दूर होता है तथा स्थिरता बढ़ती है उससे 
लाभ माने । 


यदि अपनी तंयारी हो तब शास्त्र दिशासचन करता है । 
यदि शास्त्रोंसे अथवा अक्षरोंसे ज्ञान होता हो तो क्या आत्मामें ज्ञान 
नहीं था ? श्रात्मा अनन्तज्ञान, दशेन, सुख, वीये इत्यादि अनन्तग्रुणोंकी 
शक्तिका अखण्ड पिंड प्रतिसमय परिपूर्ण है; उसकी यथार्थ पहिचान 


करके, अज्युभसे बचनेके लिये रागकों मन्द करके बृत, भक्ति भ्रादि 
शुभका अवलमस्बन लिया जाता है, इतने मात्रके लिये ,शुभभाव ठीक 
होता है, किन्तु वह धर्ममें सहायक नहीं है । 

व्यवहारनयको कथंचित्‌ अभृत्तार्थ कहा है | कममके निमित्तमें 
युक्त होनेसे जो राग होता है वह सर्वथा अ्रविद्यमान नहीं है। 
यदि पर्यायको सर्वथा अ्रसत्य माना जाय तो पुरुषार्थ करनेकी आव- 
श्यकता ही न रहे । अशुभ. रागको दूर करनेके लिये शुभभावरूप 
व्यवहार पुरुषार्थसे होता है, अपनेश्राप नहीं होता | भूतार्थ-शुद्धदृष्टि- 
की प्रतीतिसे अ्खण्डकी रुचिके बल द्वारा स्थिरता करने पर राग 
दूर हो जाता है। उस अपेक्षासे रागको अभूतार्थ कहा है। अभृतार्थ- 
का अर्थ आत्माके स्वभावमें न होना है। यहाँ पर शुभभावको 
असदभूत व्यवहारनयका विषय कहा है। आत्माका स्वरूप नहीं है 
इसलिये अ्रसदभृत और अवस्थामें कमंके संयोगसे होता है सो एक 
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समयकी श्रवस्था मात्रको होता है, नित्यस्थायी नहीं है इसलिये 
व्यवहार है। के 

अखण्ड श्रुव स्वभावके लक्षसे स्थिरताके अंश बढ़ते हैं सो 
दर्शन, ज्ञान, चारित्रकी अवस्था सदभूत है भ्रथवा आत्मामें शक्तिरूप- 
से जो अनन्त निर्मल गुण हैं वे श्रखण्डके लक्षसे निर्मलताके अंश 
प्रगट हुए हैं, इसलिये शक्तिमेंसे व्यक्त होने वाली पर्याय सदभूत है; 
भौर भ्रख॒ण्ड स्वभावके लक्षसे भेद होते हैं इसलिये वह व्यवहार है। 

यदि अकषायहृष्टि न हो और मात्र शुभरागरूप महाक्नतादि 
हों तो उसे असद्भूत व्यवहार भी नहीं कहा जासकता। यद्यपि शुभभाव 
वन्धन है तथापि अशद्युभभावको छोड़नेके लिये शुभभाव ठीक है, यदि 
ऐसा न माने श्ौर शुभभावको छोड़ दे तो, श्रभी वीतराग तो हुआ 
नहीं है इसलिये पापवन्ध करके नरकादि गतियोंमें होकर परम्परासे 
निगोदमें जायेगा। 

छुभराग करते-करते धीरे-धीरे लाभ होता हो सो भी नहीं 
है। शुभाशुभ राग मेरा स्वरूप नहीं है, मैं निरावलम्बी ज्ञायक हूँ, ऐसी 
दृष्टि करके पहले रागका श्रद्धामें अ्रभाव करे और पूर्ण निर्मेल ज्ञायक- 
स्वभावकों ही आदरणीय माने तो शन्तरंगमें यथार्थंकी ओरकी रुचि 
होनेसे सम्यकृदर्शन प्रगठ होता है। 

छट्ट॑गुणस्थान तक शुभ व्यवहार कैसा होता है यह बात 
उसकी क्रमिक भूमिकाके अनुसार बारहवीं गाथामें कही है। सातवें 
गुणस्थानमें श्रतादिका शुभ-व्यवहार भी नहीं होता; वहाँ तो बुद्धि- 
पूर्वक विकल्प छूटकर श्रखण्ड रुचिमें लीनता-एकाग्रता होती है। छट्ठ 
गुणस्थानसे ही कषायत्रयकी चौकड़ीका श्रभाव होता है, इसलिये 
सातवें और उससे ऊपरके गुणस्थानवर्ती मुनिके उपदेश ही नहीं 
हो सकता। आचाये महाराज कहते हैं कि चौथे-पाँचवें भशौर छट्ठ गरुण- 
स्थानमें गुणकी रुचिसे वीतरागी उपदेश सुननेके सहज शुभभाव होते 
हैं। जिसे यह ख़बर नहीं है वह वाह्म-प्रवृत्तिकों शुद्धिका साधन 
मानकर उसमें छग जाता है। बाह्य-अवृत्तिसे अन्तरंग परिणाम नहीं 
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सुधरते, क्योंकि किसीकी अवस्था किसीके झाधीन नहीं है। ग्रृहस्थ- 


दशामें परवस्तुके संयोग अधिक हैं, किन्तु उन संयोगोंसे भाव नहीं 
बिगड़ते। किन्तु स्वयं उनमें इष्ट-श्रनिष्ठटकी कल्पना करके अद्युअभाव 
कर रहा है; उन्हें बदलकर अपने पुरुपार्थसे शुभभाव होते हैं वे अपने- 
श्राप नहीं होते। 

जिसे सम्यकृदर्शनकी खबर नहीं है श्लौर न जो यह जानता 
है कि सच्चे देव, गुरु, शास्त्र कौन हैं तथा वे जन्म-मरणको दूर करने- 
के उपायको समभनेमें किसप्रकार निमित्त होते हैं, भौर जिसे सत्यो- 
न्मुख होकर शुभभाव नहीं करना है वह अपने परिणामको भूलता है, 
वह मात्र पाप करके नरकमें और परम्परासे एकेन्द्रिय निगोदमें जाता 
है। जो तत्त्वज्ञाकाा विरोध करता है वह निगोदको प्राप्त करके 
संसारमें परिभ्रमण करता है। 

आलू आदि कल्दमूलमें उत्पन्न होने वाले एकेन्द्रयधारी जीव 
निगोदिया हैं। राईके छोटेसे टुकड़ेके बरावर भागमें असंख्यात 
शरीर होते हैं और ऐसे एक शरीस्में श्रनंत जीव होते हैं, जो कि तीब्र 
मूढ़ता और भ्राकुलतावश एक श्वासोच्छुवासमें भ्रठारह वार जन्म-मरण 


करते हूँ। उन्हें नारकीय जीवोंसे भी अ्रनन्तगुना भ्रधिक दुःख होता 
है। वाह्म-संयोग दुःख नहीं है किन्तु भ्रज्ञान और आकुलता दुःख है। 
पहले तत्त्वज्ञानका विरोध किया था इसलिये ज्ञानकी अनन्तशक्ति कम 
होगई और गुणकी अ्रनन्‍त हीनदशा प्राप्त हुई, उसीमें आकुलताका 
दुःख है। ज्ञायकस्वरूपमें जो सावधानी है सो सुख है और विकारी ' 
भावमें जो सावधानी है सो दुःख है। 
लोग वाहरके संयोगोंको लेकर सुख-ढुःखका नापतौल करते 
हैं, किन्तु वह भूठा है। किसीके पास लाखों रुपयोंका संयोग हो भर 
शरीर निरोगी हो किन्तु भीतर इच्छाके प्रतिकूल होनेसे कोई खटका 
लगा हो, अपमान हुआ हो, भाई-भाईके बीच क्लेश होगया हो, स्त्री 
कहनेमें न चलती हो-जिसे कि बाहर नहीं कहा जासकता, तथा 
ऐसे ही भर अनेक कारण होसकते हैं जिनकी प्रेशानीको लेकर भीतर 
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ही भीतर अनेक कल्पनायें करके आराकुलित होकर जलता रहता है। 
वाहरसे अनुकूल संयोग दिखाई देंते हों तथापि भीतरी मान्यतामें 
आकुलताका दुःख खटकता रहता है। तात्पयें यह है कि वाह्य-संयोग- 
से सुख-दुःख नहीं होता | यदि भ्रमको छोड़कर यथार्थ ज्ञान करे तो 
सुखी हो सकता है। किसीको वाहरसे प्रतिकुलताका संयोग हो तथापि 
मैं परसे भिन्न हूँ, परके साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, मैं पवित्र 
शानानन्दरूप हूँ, परवस्तु मुझे हानि-लाभका कारण नहीं है, इसप्रकार 
यदि झ्ञान्त ज्ञानस्वभावको देखे तो चाहे जिस देशमें अथवा चाहे 
जिस कालमें दुःख नहीं है । नरकमें भी संयोग दुःखका कारण नहीं, 
है, किन्तु भ्रमसे परमें अच्छा-वुरा माननेकी जो बुद्धि है वही दुःख 


है। नरकमें भी आत्मप्रतीति करके शान्तिका अनुभव किया जासकता 
है, क्योंकि आत्मा किसी भी कालमें और किसी भी क्षेत्रमें अपने 
अनन्त आनन्द गुणसे हीन नहीं है.। वह सदा अपनेमें ही रहता है। 
ज्ात्माको प्रलेत्रगत कहना व्यवहारमात्र है । ४“ 

एकेन्द्रिय दशाको प्राप्त जीवोंने पहले तत्त्वज्ञानका उप्र- 
विरोध किया था इसलिये उनकी श्रवस्था अनन्तगुनी हीन हो गई है, 
वहाँ पर जीव तीत्र कषाय और मोहकी तीज़तामें अनन्ती आकुलताका 
अनुभव करता है। शरीरके भ्ति जो मोह है सो ढुःख है है। जो शरीर 
है सो मैं नहीं हैं, इसप्रकार स्वाधीन अविनाशी पूर्ण स्वरूपकी प्रतीति 
करके जितना स्वभावोन्मुख होता है उतने ही अंशमें सुखानुभव होता 
है-दुःखानुभव नहीं होता । 

शुद्धनयका विषय साक्षात्‌ शुद्ध आत्मा है उसे पहले यथार्थ 
रीतिसे जानकर पूर्ण-निर्मेल स्वरूपकी श्रद्धा करनेके वाद जबतक 
पूर्ण नहीं होजाता तबतक भूमिकाके अनुसार प्रयोजनभुत अवस्था 
समझती चाहिये। सराग और वीतराग अवस्था जैसी हो उसे उसप्रकार 
जानना सो व्यवहार है और पूर्ण अखण्ड स्वरूपको जानना सो निरचय 
है; इन दोनोंका यथाथे ज्ञान करने वाला सच्चा ज्ञान प्रमाण कहलाता 
है, किन्तु वह परोक्ष-प्रमाण है। कोई भी राग मेरे लिये सहायक नहीं 


५१ 
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है बह त्याज्य है। मेरा अखण्ड ज्ञायक श्रुवस्वभाव सहायक है इसप्रकार 
प्रथम श्रद्धामें आनेके बाद निश्चय और व्यवहार बर्थात्‌ अखण्ड वस्तु 
और भेदरूप अवस्था-दोनोंका ज्ञान करता है | व्यवहारसे निरचय 
प्रगट नहीं होता किन्तु निइचयमें व्यवहार गौणरूपसे आजाता है; लेकिन 
वह व्यवहार निरचयमें सहायक नहीं होता । 

लोगोंको व्यवहारका यथार्थ ज्ञान नहीं है इसलिये व्यवहारसे 
धर्म मानते हैं; जो कि मिथ्या है। जहाँ यथार्थ निरचय वस्तुहृप्टि हैं, 
वहाँ निचली दक्षामें रागके दूर करने पर शुभराग रहता है और निर्मेल 
अवस्थाके अंश वढ जाते हैं । उसे यथावत्‌ जानना सो व्यवहार है। 
शुभरागरूप व्यवहारसे धीरे-धीरे पूरमाश्थ प्राप्त हो जाता है, ऐसी 
श्रद्धा त्रिकालमें भी यथार्थ नहीं है । 

व्यवहारहृष्टि--निमित्ताघीनहप्टि--रागहृष्टिका आश्रय करने 
वाला मिथ्यादहृष्टि है। निरावल्‍लम्बी नित्य स्वभावद्टिका अर्थ है 
भूतार्थंदष्टि या निश्चयद्ृष्टि, उसके आश्रित सम्यक्दृष्टि है, इस बातकों 
ग्यारहवीं गाथामें कहकर बारहवीं गाथामें व्यवहारका यह ज्ञान करने 
को कहा है कि निवचयके यथार्थ आश्रयमें कहाँ-कहाँ कैसी अवस्था 
होती है | यदि अवस्थाकों भुला दिया तो निर्मेछता करनेका पुरुषार्थ 
नहीं होगा; और यदि अवस्था पर-व्यवह्र पर ही दृष्टि रखी तो 
निर्मल अवस्था नहीं होगी । यदि निदचयका लक्ष नहीं रखा तो 
निरावलरूम्वी अखण्ड तत्त्वका नाश हो जायेगा । 

निरपेक्ष, निविकारी ज्ञायकस्वभावको यथार्थ न्यायसे लक्षमें 
लेते पर उसके वलसे विकारका नाश होता है, और विकारके लक्षसे 
अथवा निर्मल अवस्थाके लक्षसे रागका नाश नहीं होता । जिसे ऐसी 
श्रद्धामय यथार्थ स्वरूपका निश्चय होता है उसे वर्तमान अवस्थाका 
यथार्थ विवेक अवश्य होता है, तथापि यहाँ पर व्यवहारनयका विशेष 
स्पष्टीकरण करनेके लिये उपदेशमें व्यवहारसे कहना पड़ता है कि 
तू अशुभरागकों छोड़नेके लिये शुभभावका आश्रय के । और फिर 
हुसरा आशय यह है कि कोई प्रयारहवीं गाथाका आशय न्‌ समझे 
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और यह मानकर कि मात्र अखण्डत्तत्त्व है, अवस्था नहीं है-व्यवहारका 
ज्ञान न करे तो पुरुषार्थ नहीं कर सकेग।; इसलिये निश्चय ओर 
व्यवहारकी अविरोधी संधिको लेकर दोनों गाथाओंमें मोक्षमार्गका 
स्वरूप समझाया है। 

इसे समझे बिना यदि व्यवहारसे चिपक्रा रहे तो तत्त्वकी 
श्रद्धाका नाश होजायेगा, और अवस्थाके प्रकारको न जाने तो मोक्ष- 
मागंका नाश होजायेगा; अर्थात्‌ जो व्यवहारको न मानता हो उसे 
स्पष्ट समझानेके लिये यह बारहवीं गाथा है। 

! पराश्रयसे होने वाला विभावभाव वंमान अवस्थामाशत्रके 
लिये क्षणिक है, और उसका नाश करने वाला स्वभावभाव त्रिकाल- 
स्थायी भूतार्थ है। उस निरावरूम्बी, असंग, अविकारी ज्ञायकस्वभाव 
को जीवने अंनादिकालसे नहीं जाना इसलिये वह वर्तमान अवस्थामें 
विकारमें स्थिर हुआ है। शरीर, मन, वाणी तो पर हैं, उनके साथ 
आत्माका कोई भी सम्बन्ध नहीं है। आत्मा अविकारी ज्ञायक एकरूप 
वस्तु है, उसमें परके सम्बन्धरूप विकल्पवृत्ति होती है सो विकार 
है। फिर चाहे वह दया, दान, पूजा भक्ति इत्यादिका शुभराग हो या 
हिंसा, चोरी इत्यादिका अशुभभाव हो, किस्तु वे दोनों विकार हैं। वे 
क्षणक अवस्थामात्र तक होनेसे बदले जासकते हैं-नष्ट किये जासकते 
हैं। दोषका नाश, निर्मल अवस्थाकी उत्पत्ति और उस निर्मेल अवस्था- 
को धारण करने वाला नित्य ध्रुव है। यदि वह नित्य एकरूप स्थिर न 
रहता हो तो विकारको दूर करूँ और: विकार रहित सुखी होजाऊँ 
यह कथन ही नहीं हो सकता । स्वतन्त्र अर्थात्‌ विकार रहित, पराश्र॑य 
रहित एकरूप निर्मल पूर्ण ज्ञानानन्‍्दभावसे रहना, यही स्वभावभावरूप 
मोक्ष है। पूर्ण निर्मल पविन्न दछ्या मोक्ष है और उसकी कारणरूप दहीतने 
निर्मेलद॒शा मोक्षमार्ग है। 

विकारी श्रशुद्धभाव जीवकी वर्तमान अवस्थामें नये होते हैं, 
किन्तु वह अपना स्वाश्वित ध्रुवस्वभाव नहीं है। मैं अविकारी पूर्ण है, पर- 
के कारणसे मेरा बनना-बिगड़मा नहीं होता इंसलिये मैं स्वतंत्र हैं, इंसे- 
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प्रकाश त्रेकालिक पविद्र स्वनावका निवच्य करके अदण्ड स्वाश्वितहृप्टि- 
के वलसे क्षणिक विकारका वाज्ष होसकता है, और जो पिनेलछ 
अवस्था इक्तिल्पसे हैं वह प्रयट होसकती है। इसमें दो पक्ष आते हैं-मैं 
पूर्ण हैँ सो निश्चय और उसकी दर्तेसान अवस्थाके विकार-अविकाररूप 
दो भंगोंको देखना सो व्यवहार हैं। उत भेदों पर हृष्टि डालनेसे 
विकल्प होता हैं और नित्वस्थायी, अखण्ड भृतायस्वभाव पर लक्ष करे: 


रासका >अन>न लक आन लक. भेद अनानननलानत जाता जब - अप ३०-- अचस्थ जल्द +िनरन हि कम 5० 
से रागका भेद छूट जाता हैं और अवस्था तिर्मल होकर द्वव्यमें मिल 
जाती है। 


श्रद्धाके लक्षसे पूर्णदशा प्रयट नहीं होती क्योंकि श्रद्धा तो 


झात्माके ग्रुणकी पर्याव है। उस अपूर्ण अवस्थाके वलसे पूर्ण 
रूप स्ववस्तुकी ओर वलवती एकाग्रता करने पर पहले 
ग्रवस्था और फिर पूर्ण निर्मल अवस्चा प्रयट होती 
एकरूप स्वभाद पर यथाय निशचचयकी हृपष्टिका जोर देने पर 
भ्रम और विकारी अवस्थाका नादय, तिःशंक सस्यक्दशच और आंशिक 
निर्मेलताकी उत्पति होती है तथा वस्तु एकरूप श्रुव रहती है। वतें- 
सान होने वाली अवस्थाको देखने वाली व्यवहारहृष्टिको गौण करके 
निर्मुल, निरपेण, निरावलस्वी जसंग एकड्प सदृश स्वभावकों ऋखण्ड- 
रुपसे लक्षमें लेना सो उम्यकदर्शन है। अद्धाका विपय अनेद है; 
किन्तु जेत्ती अवस्थाये होती हैं उन्हें यदि ज्ञानसे वसा थे जाने तो 
ज्ञानमें भूल होती है और ज्ञानमें भूल होने पर दृ्टिमें भूछ होती 
है इसलिये सम्पूर्ण निर्मेल, निरपेक्ष स्वभावकों देखना सो निश्चय 
भौर अ्रवस्थाको देखना सो व्यवहार हैं। इसप्रकार द्ेनोंकों एक 
। उस्तुमें जावनेवाला ज्ञान प्रमाण है। विकार उपादेय नहीं है, 
क््ल्लेयमातर है। 
इसप्रकार न्यारहवीं और वारहवीं गायामें निस्चय और व्यव- 


दे 


हारकी भ्विरोधी संधि क़िसप्रकार है सो चतुर्थ कलझ्षमें कहते हैं:-- 








न 
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उमयनयविरोधध्वंसिनि स्थात्पदांके 
जिनवचसि रुते ये स्वयं वांतमोहा:। 
सपदि समयसार॑ ते पर॑ ज्योतिरुच्चै 
रनवमनयपक्षाश्षुण्णमीक्षन्त एवं ॥9॥ 
अ्र्थ:--निच्चचय और व्यवहार-इन दो नयोंमें विपयके भेद- 
से परस्पर विरोध है; इस विरोधक्ता नाश करने वाले 'स्थात्‌ ” पदसे 
चिह्नित जिनेन्र भगवानके वचनमें जो पुरुष रमते हैं (प्रचुर प्रीति- 
के साय अभ्यास करते हैं ) वे पुरुष अपने आप (अन्य कारणोंकी 
सहायताके बिना ) मिथ्यात्व कर्मके उदयका ब॒म॒न्‌ करके इस अति- 
शयरूप परमज्योति प्रकाशमान छुद्ध आात्माकों तत्काल ही देखते हैं। 
कसा है वह समयसारूूप आत्मा ? नवीन उत्पन्न नहीं हुआ, पहले कर्म- 
से भ्राच्छादित था जो कि प्रगट व्यक्तिक्प होगया है। और फिर कैसा 
है? सर्वंधा एकान्तरूप कुनयके पक्षसे खण्डित नहीं होता, निरवाघ है।* 
पराश्चितहपसे होने वाला भाव एक प्रकारका नहीं होता, 
इसलिये आत्मामें जो भूछ होती है वह भी अनेक प्रकारकी होती हैं 
ओर आत्माका श्रुवस्वभाव एक प्रकारका है। 
आत्मा व्यवहारसे निर्मल अवस्थाका कर्त्ता-भोक्ता है। 
व्यवहारका विपय भेदरूप होनेसे निर्चयनयके अभेद विषयसे उसका 
विपय विरोधरूप है तथापि व्यवहार है जिसका निपेघ नहीं है, किन्तु 
उसका लक्ष अभेदद्ृष्टिमिं गौण है। े 
जो प्र-लक्षसे शुभाशुभ वृत्ति करता है, अर्थात्‌ रूप, रस, 
गंध स्पर्श और झब्दमें रागकों लेकर अच्छे-वुरे भावसे लक्ष करने पर 
उसमें जो लीनता होती है सो विपय है। धर्मेक नामसे परमें जो 
अच्छी वृत्ति होती है वह भी प्र-विपयमें-रागमें जाती है। में पर- 
संयोग तथा रागरादिख्प नहीं हूँ, किन्तु त्रिकाल एकरूप ज्ञायक हूँ, इस- 
प्रकार स्वलक्ष करे तो भुल और मलिन अवस्थाका नाश तथा (यथार्थ 
प्रतीतियुक्त) निर्मल श्रद्धा और अविकारी प्रतीतिकी प्राति होती है। 
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(प्राप्ति होनेका श्रर्थ यह है कि निजमें जो शक्ति थी वह स्वशावक्के 
बलसे व्यक्त होती है। ) 

जो श्रवस्था जैसी है उसे वसी ही जाननी चाहिये। यदि वस्तु 
विल्कुल अखण्ड एकरूप ध्रुव हो और उसमें अवस्थाका वदलना न हो- 
कूटस्थ ही रहे तो विकारका और श्रान्तिका नाश तथा अ्रविकारी 
अझवस्थाका प्रादुर्भाव नहीं होसकेगा। तथापि जिसे दोनों अपेक्षाश्रोंके 
प्रकारकी खबर नहीं है उसे एक तत्त्वका ज्ञान करनेमें खण्ड-अ्रख्वण्ड- 
रूप दो विषयोंके भेदसे दो श्रपेक्षाओंमें परस्पर विरोध मालूम होता 
है, किन्तु उस विरोधका नाञझय करने वाली स्थातपद लक्षण वाली 
वीतरागकी स्यादवाद वाणी नन्‍्यायसे स्वतंत्र वस्तुको अ्विरोधरूपसे 
निश्चित्‌ करती है। जिस अपेक्षासे वस्तु नित्य है उसी अपेक्षासे श्रनित्य 
नहीं है, किन्तु वस्तुद्ष्टिसि नित्य श्रौर पर्यायहृप्टिसे अनित्य है। विकार 
मेरा स्वरूप नहीं है, मैं विकारका नाशक हूँ, इसप्रकार भश्रविकारके 
लक्षसे भ्ेदहृष्टिको, (व्यवहारको ) गौण करके पूर्ण अ्रखण्ड वस्तुको 
लक्षमें न ले तो त्रिकाल एकरूप स्वभावका आश्रय नहीं होता। और 
यदि भ्रवस्था भ्रेदको न माने तो पुरुषार्थ नहीं होगा; क्योंकि वस्तुका लक्ष 
झ्रवस्थाके द्वारा होता है और वस्तुके आश्रयसे निर्मेलता प्रगट 
होती है। 

यदि व्यवहारनयका विषय अवस्था न हो तो यह उपदेश 
मिथ्या सिद्ध होगा कि तू राग-द्वेषको दूर करके निर्मेल हो; भ्रांतिको 
छोड़कर अभ्रान्त हो। संसार अवस्थाके समय भी आत्मामें त्रिकाल 
वस्तुस्वभावकी दृष्टिसे शुद्धत्व ही है, और पर-सम्बन्धसे वर्तमान 
अवस्थाहष्टिसे अशुद्धत्व है। सर्वज्ञ भगवानने जिस अपेक्षाहृष्टिसे जिस- 
प्रकार वृस्तुका वर्णन किया है उसीप्रकार बस्तुको जाने तो मोहका 
भ्रवश्य नाश होता है। इस बातको समझनेके लिये जो प्रेमपृ्वेक भौर 
ध्यानसे सुनेगा वह उच्च पृण्यवन्ध करेगा और जो समभेगा वह कृतृ- 


कृत्य होजायगा। 
आत्मा परमार्थतः परसे और विकारसे भिन्न है तथा पूर्ण 
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निरावल्‍लूम्बी है। उसकी महिमाकों सुनकर वस्तुके प्रति बहुमान करे, 
भुन्तरंगसे उमंगपूवेके स्वीकार करे कि जहो ! यह बात अपूर्व है। 
इसप्रकार यथार्थंकी भ्रोर जाते हुए सहज स्वीकृृषृति हो तो स्वभावोन्मुख 
हुए बिना नहीं रहेगा। यदि किसीको यह बात जल्दी समझमसें न आये 
तो भी उसके प्रति श्रादरभाव रखकर वह समझनेकी जिज्ञासा रखे कि 
यह क्‍या कहा जारहा है, तो मन ऐसा एकाग्र होजाता है कि जिससे 
महान पुण्यवन्ध होता है, जिसके फलस्वरूप इसीप्रकार तत्त्वको सुननेका 
योग पुनः-पुन्ः मिलता है । जो यह जानते हैं कि हमें यथाथें तत्व 
सुननेको मिला है वे पुण्यवन्धके लिये नहीं सुनते । जिस अपेक्षासे 
अथवा जिस न्यायसे वस्तुस्थिति कही जाती है उसमें यदि शब्द आगे 
पीछे समभमें आये तो भेल नहीं खाता । 

स्थात्‌ पदसे चिह्नित जो श्री जिनेन्द्र भगवातके वचन हैं वे 
अनेक धर्म स्वरूप स्वतंत्र वस्तुको परसे भिन्न तथा अपने ज्ञानादि 
* अनंत गुण और पर्यायोंसे अभिन्न बतलाते हैं। जब नित्य अभिन्न वस्तु 
स्वभावको मुख्य बताया जाता है तब वर्तेमान अनित्य अवस्थाका लक्ष 
गौण समझना चाहिये; इसप्रकार सर्वेज्ञ वीतरागकी स्थादुवाद वाणी 
अविरोधी वस्तुको दो अपेक्षाओंसे बतलाती है । 

जो वस्तुको एकान्त अखण्ड शुद्धरप मानकर अवस्थाकों उड़ा 
देना चाहते हैं वे अवस्थाको-पर्यायकों समझे ही नहीं इसलिये उनका 
ज्ञान मिथ्या सिद्ध होता है । अ्रवस्था बदलती है तथापि वह भ्रम 
है यह कहने वाला स्वयं ही भ्रमरूप सिद्ध होता है। अशुद्धता अपने 
श्रुवस्वभावमें नहीं है, किन्तु यदि यह माने कि वर्तमान अपूर्ण अवस्था- 
में विकार नहीं है तो विकारको दूर करनेका पुरुषार्थ ही नहीं हो 
सकेगा । # 

सर्वज्ञ वीतरागकी वाणीके न्यायसे जो निश्चय और व्यव- 
हार-दोनों नयोंके हारा यथार्थ वस्तुस्थितिका निर्णय करके एकरूप 
स्वाधीन वस्तुकों जाने कि मैं निश्चयसे त्रिकाल एकरूप निर्मल हैं, पूर्ण 


ण्‌ 
हूँ, और व्यवहारहृध्टसि वर्तमान भ्रवस्था ऐसी हैं तथा जो पराश्यसे, 


। रू 


|. 





४०प८ ] | | समयसार प्रवचन : पहला भाग 


विकारी एवं स्वलक्षसे निर्मल पर्याय होती है वृह अभ्रवस्था मुझमें 
होती है-इसप्रकार दोनों तयोंको जाने और एकको मुख्य तथा 
दूसरेको गौण करके वस्तुको छक्षमें छे तो यथार्थेता निश्चचितु 
होती है । | 


मिथ्या-व्यवहारके भेदके आग्रहकी बात घर-घर सुनाई 
देती है। मैं पुण्य-पापका कर्ता हैँ, शुभविकारसे मुझे लाभ होगा, हम 
देहकी क्रिया कर सकते हैं तथा दूसरेको बना या बिगाड़ सकते हैं 
ऐसा लोक-व्यवहार श्रात्माको सिखाना नहीं पड़ता, उसका तो अनादि- 


कालसे परिचय चला आरहा है । किन्तु मैं चिदानन्द निविकार धुव 
हैं, विकारका या प्रका कर्ता-भोक्ता चहीं हूँ, मेरा स्वभाव मलिन 


अवस्थारूप नहीं है यह जानकर भेदकों गौण करके, यथार्थ शुद्धदृष्टिके 
विषयका ज्ञान कराने वाले और उसका उपदेश देने वाले बहुत 
विरल हैं । 

कोई आत्माक्रों सवेधा अखण्ड-अविकारी भानकर अवस्थाके 
भेदोंको उड़ाना चाहता है अर्थात्‌ जो यह मानता है कि-परावलम्बन- 
से अनित्यतया होने वाले परिणाम सर्वथा जड़के दी हैं, इन्द्रियाँ अपने 
(इन्द्रियोंके) विषयको भोगती हैं, मैं नहीं भोगता वह स्वच्छन्दी है, 
भौर इसीलिये संसारमें परिभ्रमण करता है। जड़-इन्द्रियविषयको 
आत्मा नहीं भोग सकता तथापि स्वयं अपनेको भूलकर परमें सुखकी 
कल्पना करता है, और अच्छा-बुरा मानकर रागमें एकाग्र होकर 
आकुलताका वेदन करता है। जड़सें विकार नहीं है किन्तु आत्मा स्वयं 
विकारी भावसे विकारी अवस्थाकों धारण करता हैं; उस विकारमें 
परवस्तु निमित्त होती है । रागकी वृत्ति पर-लक्षसे होती है जो कि . 
नित्यस्वभावके लक्षसे दूर होती है; इसलिये जो दुर होती है वह 
अभृताथे है, मेरे ध्रुवस्वभावमें वह नहीं है; यह जानकर अभेद स्वभावको 
लक्षमें लेना सो सच्ची हृष्टिका विषय है । 

जो पुरुष सर्वेशकी वाणीके न्यायानुसार यथार्थ तत्त्वका 
निर्णय करनेके लिये निश्चय ओर व्यवहारके अविरोधी न्यायमें रमते 
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रहते हैं, अर्थात्‌ प्रचुर प्रीति सहित-वास्तविक तीज रुचिके साथ अभ्यास 
करते हैं वे जहाँ-जहाँ जिस-जिस अपेक्षाके भावका कथन होता है 
वहाँ उसप्रकार समझते हैं, और इसरे भावकी भप्रेक्षा गौण 
समझते हैं । 

निशचयसे स्वभावकों देखना और व्यवहारसे अवस्थाकों 
यथावत््‌ जानना चाहिये; इसप्रकार यथार्थ वस्तुका निर्णय करनेके लिये 
उसका अभ्यास करना चाहिये। संसारकी रुचिके लिये जागरण करता 
है, उपन्यास पढ़ता है, नाटक देखता है किन्तु सर्वेज वीतरागके शास्त्रमें 
क्या कथन है और सच्चा हित कैसे होसकता है उसकी चिंता नहीं 
करता। उसके लिये कोई किसीसे न तो कुछ पूछता है और न याद 


करता है। लछोक-व्य वहारमें पत्र अपने पितासे यह नहीं पूछता कि 


आप मरकर कहाँ जायेंगे ? आपने यथार्थ हित क्या समझा है? क्योंकि 
देखने वाला स्वयं भी वाह्मय परिस्थितिमें ही विश्वास करता है इसलिये 


वह न तो यह देखता है और न यह जानता है कि भीतर ज्ञातास्वरूप 
कौन है! उसे देह पर राग है इसलिये वह अपने बीमार पितासे 
पूछा करता है कि आपको जो केन्सर रोग हुआ है वह अब कैसा है? 
इसप्रकार दूसरेकी खबर पूछता है किन्तु अनादिकाल्‍लसे जो अपनेको 
ही अज्ञानरूपी केन्सर हुआ है, जन्म-मरणका कारणभूत विपरीत मान्यता- 
का महारोग लगा हुआ है उसके लिये कोई नहीं पूछता। बाजारमेंसे 
चार पैसेकी वस्तु छेते समय बड़ी सावधानीसे देखता हैं कि-कहीं 
ठगे तो नहीं जारहे हैं; क्योंकि घर पर उस सम्बन्धमें पूछने वाले बैठे 
हैं। किन्तु अन्तरंगमें भूछकी चिन्ता कौन करता है? कौन पूछता - 
है? न वो पिताकों पुत्रकी भलाईकी खबर है और न पुत्रको पिता- 
के द्वितका ध्यान है। मरकर पशु-पक्षी अथवा नारकी होंगे इसलिये 


अपूर्व ज्ञान प्राप्त करनेका यह सच्चा अवसर है; यदि इसप्रकार निज- 


को चिन्ता हो तो अपनेको जो अनुकूछ पड़े उसका: दूसरेको भ प्रेको भी 
आमंत्रण दे, किन्तु_ वह तो अनादिकालसे देहादिक वाह्म-संयोगोंको 


४२ 
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आत्मा मानता आया है और उसे वह अनुकूल पड़ता है इसलिये उसी- 
को बारम्बार याद करता है। | 

लड़का मर गया है यह मानकर भज्ञानी जीव रोता है किन्तु 
वह यह नहीं जानता है कि शरीरके परमाणुओंका अथवा आत्माका- 
किसीका भी नाश नहीं होता, मात्र पर्याय बदलती है। क्योंकि संयोग- 
में सुख-दुःख मान रखा है इसलिये असंयोगी भाव नहीं रुचता। देह 
पर_ राग है इसलिये देहकी सुविधाके लिये जिस संयोगको अनुकुल 
मानता है उसका आदर करके राग करता है और जिस संयोगको प्रति- 
कूल मानता है उसका अनादर करके ह्वेष करता है। यह सब अपने 
भावमें ही करता है परमें कुछ नहीं कर सकता, तथापि परका करने 
की आकुलता होती है, यही दुःख है। संयोगसे सुख नहीं होता किन्तु 
वह भ्रपनी स्वाधीन सत्तामें ही विद्यमान है। आश्चर्य तो यह कि- 

ई आत्माकी नाड़ी देखकर उसका यह निदान नहीं करना चाहता 
उसे सच्चा सुख कैसे प्रगट हो! 

यदि "निजको सच्चे धर्मकी रुचि हो तो उसकी भावना भाये 
श्रौर धर्मके प्रति राग उत्पन्न हो यदि अनन्त भाव-मरणोंको दूर 
करना हो तो इसे समझना ही चाहिये; इसे समझनेके लिए तीत्र इच्छा 
ओर सम्पूर्ण सावधानी होनी चाहिये। जिसे सत्यको सुननेका. प्रेम 
जाधृत होजाता है उसे स्वप्नमें भी वही प्रन्थन होता रहता है। वह 
अन्य चिन्ताओंको छोड़कर मात्र एक आत्माकी ही रुचिमें रमता 
रहता है। 

जो निशचय-व्यवहारके अविरोधी पहलुओंका ज्ञान निरिचित्‌ 
करके सर्वेत्ष न्‍्याय-वचनसे यथार्थ तत्त्वका बारम्बार श्रभ्यास करता 
है उसका मिथ्यात्व-मोह ( परमें सुख-दुःखकी बुद्धि, कतू त्वरूप 
प्रज्ञान और उसका निर्मित्त मोहकर्म ) स्वयं नष्ठ होजाता है। अपने 
प्रखण्ड स्वभावमें वास्तविक रुचिसे एकाग्र होने पर अयथार्थ श्रद्धा-' 
के निमित्त-कारण दशेन-मोहका स्वयं बम॒न ( नाश ) होजाता है। 
जिसका बमन कर दिया उसे कोई भी ग्रहण नहीं करना चाहता। 
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दूजके चन्द्रमाके उदित होने पर वह बढ़कर पूर्णिमाका चन्द्र 
अवश्य होगा, उसीप्रकार यथार्थ पूर्ण स्वभावके लक्षसे सम्यकृदर्शनका 
निर्मेछ अंश प्रगट होने पर वह पूर्ण निर्मल हुये विना नहीं रहेगा । 
मैं पूर्ण अखण्ड निमंल स्वभाव वाला हूँ ऐसी रुचिकी प्रबलतासे जो 
बारम्बार यथार्थ श्रभ्यास करता है वह अस्तिके बलसे मिथ्यात्व मोह- 
कर्म और उसमें संयुक्त विपरीत मान्यताका बमन करके अपने श्रुव- 
स्वभावकी महिमासे पूर्ण अतिशयरूप परमज्योति निर्मल ज्ञायकरूप 
पूर्ण प्रकाशमान अपने शुद्ध आत्माको तत्काछ ही देखता है । 

निरचयसे अर्थात्‌ नित्य स्वभावदृष्टिसे देखने पर आत्मा 
अखण्ड शुद्ध है और वर्तमान अवस्थासे देखने पर पर-सम्बन्धसे होने- 
वाला विकार (पुण्य-पापकी वृत्ति) भी है। अज्ञानभावसे श्ात्मा 
विकारका राग-हेषका कर्ता है, और ज्ञानभावसे अज्ञान तथा विकारका 
नाशक है। प्रमार्थसे आत्माका स्वभाव त्रिकाल एकरूप शुद्ध ही है। ऐसा 
स्वरूप समझे बिना लौकिक समस्त नीतिका पालन करे भ्रथवा धर्मके 
नाम पर पुण्यवन्ध करे किन्तु उससे परमार्थ तत्त्वको कोई लाभ नहीं 
होता । किसी बाह्य क्रियासे पुण्य नहीं होता किन्तु यदि अंतरंगसे, 
शुभभाव रखे, अभिमान न्‌ करे और तृष्णाकों कम करे तो पुण्य- 
बंध होता है किन्तु उससे भव कम नहीं होते। अज्ञानपूर्वंकके शुभभावसे 
पापनुबंधी पुण्यका बंध करके उसके फलसे कभी देव होता है, किन्तु 
अज्ञानके कारण वहाँसे मरकर पद्मु और फिर नरकादिक पर्यायमें 
परिभ्रमण करता है। किन्तु यहाँ तो भव न रहनेकी बात है । 

कैसा है समयसाररूप शुद्ध आत्मा ? नवीन उत्पन्न नहीं हुआा, 
प्राप्तकी ही प्राप्ति है, अखण्ड स्वभावके लक्षसे निज वस्तुमेंसे 
यथार्थ श्रद्धा ज्ञान आन॑न्दकी प्राप्ति होती है । जैसे चनेका स्वाद 
स्वभावसे मीठा है किन्तु वर्तमान अवस्थामें कचाईके कारण वह 
अप्रगट है । कच्चे चनेको (पत्रव मानकर) खानेसे वास्तविक स्वाद 
नहीं आता, चनेकी वर्तेमान कच्ची अवस्था प्रगट है 2 क भीतर स्वाद- 
युक्त गुण शक्तिकुपसे विद्यमान हैं, इसप्रकार एक च दोनों अवस्थाओों- 
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7 को न जाने तो कोई चनेको भू जकरु उसका स्वाद प्रगट करनेका 
प्रवत्त ही न करे; इसीप्रकार भगवान आत्मा चिंदानन्द नित्य एकरूप 
है, उसमें वर्तमान अवस्थामें राग-हेष-अज्ञानहूपी कचास है और 
शक्तिरूपसे निराकुल आनन्दका स्वाद वाला पूर्ण स्वभाव है, उन दोनों 
प्रकारोंको जाने तथा सम्पूर्ण अखण्ड ध्रूव ज्ञायकस्वभावके लक्षसे भार 
देने पर जैसा शुद्ध पूर्ण स्वभाव है वैसा ही प्रगठ होता है, यथार्थकी 
प्रतीति होने पर विपरीत मान्यताल्‍प अवस्थाका नाश और सच्ची 
मान्यताकी उत्पत्ति होती है, तथा वस्तु तो श्रवरूपसे स्थायी है ही । 


प्रदन:--गुणके लिये हमें व्या करना चाहिये ? 


उत्तरः--त्‌ स्वयं ही गुणको जानने वाला ग्रुणस्वरूप है. उसकी 
जानकारी प्राप्त करनी चाहिये । आत्माके ज्ञानकी जानकारी और 
जश्ञानकी स्थिरतारूप क्रिया करती चाहिये। भ्रात्मा देहकी क्रिया श्रथवा 
परका कोई कार्य नहीं कर सकता । 


सध्यस्थ होकर इस वस्तुको ज्योंकी त्यों समझनी चाहिये । 
पुण्य-पापादिके अंशको मिलाये बिना अविकारी ज्ञायकस्वभावकी 
दृष्टि शुद्ध करती चाहिये और व्यवहारनयके विपयको ज्यों का त्यों 
जानकर, उसे गोण करके, निर्मल अखण्डस्वभावके लक्षसे एकाग्र होना 
ही प्रारंभका-पूर्ण निर्मेहताको प्रगट कश्नेका उपाय है। निजको 
भूलकर परको विपय वनाकर जो राग्र-हेप तथा अज्ञानरूप परिणाम 
किये सो ही अज्ञानभावका कार्य है विपरीत मान्यतासे अपना परसे 
7 धिन्वत्व भूल गया है श्र इसलिये सम्पूर्ण आत्मा अन्नानसे आच्छादित 
हो गया है। किन्तु मेरे स्वभावमें विकार नहीं है, विकार परके 
सम्वन्धसे वर्तमान एक-एक समयकी अवस्थामात्रके लिये होता हैं, 
उसका ह्वभावके वलसे नाश हो सकता हैं. इसप्रकार नित्यस्वभावके 
लक्षसे एकाग्न होने पर जिसे आच्छादित माना था वह प्रगट हो गया 
बर्थात्‌ -उसकी.- यथार्थ प्रतीति प्रगट हो गई ।. 
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श्रात्माका स्वन्नाव किसी परवस्तुसे रुका हुआ अथवा वद्ध 
नहीं है तथापि जहाँ तक अवस्थामें जैसा विकार होता है वेसा ही 
जड़कर्म॑ निमित्त होता है श्नौर उससे व्यवहारह्ष्टिसे आत्मा बँधा हुआ 
कहलाता है, किन्तु जड़वस्तु आत्मामें त्रिकालमें भी नहीं है। प्रत्येक 
वस्तु परकी अपेक्षासे चास्तिस्वरूप है । जो अपनेमें है ही नहीं वह 
क्या हानि कर सकती है । यह दृष्टि विपरीत है कि परका रे 
वन्धन दूर हो जाये तो सुखी हो जाऊँ, अथवा मैं इस वन्धनके झ्ानेसे 
दुःखी हो रहा हैँ । विकार करनेकी आत्माकी योग्यता है, उसमें 
निम्ित्तरूपसे जड़कर्म अपने स्वतंत्र कारणसे उपस्थित होता है। यदि 
श्रात्मा अपनी ओर लक्ष रखे तो अपनेमें विकार न हो किन्तु जब 
स्वयं मिजको भूलकर परकी भ्रोर लक्ष करता है तव विकार होता है, 
उसमें जड़कर्म निमित्त होता है, वह विकार वर्तमान एक प्रवस्थामातरके 
लिये होता है । यदि स्वभावका लक्ष करे तो विकारी अवस्थाको 
बदलकर अ्रविकार श्रवस्था प्रगट कर सकता है । भीतर स्वभावमें 
गुणकी पूर्ण शक्ति भरी हुई है, उसके लिये वाह्ममें कुछ नहीं करना 


पड़ता । जैसे लेंडीप्ीपरमें चरपराहटकी शक्ति भरी हुई है, जो कि 
उसके घोंटनेसे उसीमेंसे प्रगट होती है। वर्तमानमें उसकी चरपराहट 


लज+-+_++++-+_+++++++ 


प्रगट नहीं है तथापि उसकी शक्ति पर विश्वास किया जाता है कि 
इसमें वर्तमानमें चौंसठ पुटवाली चरपराहट शक्तिहूपसे विद्यमान है, 


जो कि सर्दीको दूर कर देगी । इसप्रकार पहले विश्वास किया जाता 
है पश्चात्‌ उसे घोंटकर उसका गुण श्राप्त किया जाता किया जाता है । इसी- 


प्रकार आत्मामें वर्तमान अपूर्ण अवस्थाके समय भी अनन्तज्ञान और 
अनन्तसुख इत्यादि अनन्तग्रुणोंकी पूर्ण अखण्ड शक्ति भरी हुई है, 
उसका विश्वास करके उसमें एकाग्न होने पर वह प्रगट होती है । निज- 
स्वभावका विश्वास नहीं किया श्र्थात्‌ जो देह है सो मैं हूँ, राग-द्वेष 
भेरे काम हैं, इसप्रकार अज्ञानके द्वारा आत्माके स्वभावकों ढक दिया 
और यह मान लिया कि मैं ऐसा पूर्ण नहीं हूँ, किन्तु यथार्थ स्वभावके 
द्वारा जब पूर्ण स्वभावकी प्रतीतिकी तब कहा जाता है.कि शुद्ध 
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आत्मा प्रकाजशित हुआ है-प्रगट हुआ है । 

कैसा है शुद्ध श्रात्मा ! सर्वथा एकान्तरूप कुनयके पक्षसे 
खण्डित नहीं होता, निरवाध है । यदि सर्बथा एक पक्षसे आत्माको 
नित्य कूटस्थ ही माना जाये तो राग-हंषकी विकारी अवस्था नहीं 
बदली जा सकती । यदि कोई श्रात्माकों क्षणिक संयोगमात्र तक ही 
सीमित माने तो पापका भय न रहे और नास्तिक स्वच्छन्द हो जायेंगे। 


किन्तु द्रव्यस्वभावकी हृष्टिसे नित्य शुद्ध, श्रृखण्ड स्वतंत्र वस्तुरुपसे 
जाने और व्यवहारद्ृ॒ष्टिसि भेदरूप अ्रवस्था जाने; इसप्रकार यथार्थतासे 
यदि श्रात्माकी प्रतीति करे तो एकान्तपक्षका खण्डन किया जा 
सकता है । 
72 भावाथे:--सर्वेज्ञ वीतरागकी स्थादवाद वाणी अ्रविरोधी स्व- 
रूपको बतलाने वाली है। वस्तुमें दो अ्रपेक्षाओं ( निश्चय और 
व्यवहार)को यथावत्‌ न जाने तो एक वस्तुमें भेद और अभेद दोनों 
माननेमें विरोध आएगा; किन्तु वीतरागकी वाणी कथंचित्‌ विवक्षासे 
वस्तुस्वरूपको कहकर विरोधको मिटा देती है । 

सत् >होवा; प्रत्येक आत्मा अपनी अपेक्षासे त्रिकाल है। 

अ्रसत्‌ृ-न होना; प्रत्येक आत्मा परकी श्रपेक्षासे श्रुसत्‌ है," 
अर्थात्‌ परकी अपेक्षासे आत्मा नहीं है-झस॒त है । 

इसप्रकार तत्त्व जंसा है उसे उसीप्रकार अभ्रविरोधी हृष्टिसि न 
जाने तो यथार्थ निःसंदेहताकी शान्ति नहीं होगी और स्वरूपमें स्थिर 
होनेकी शक्ति प्रगट नहीं होगी । 

प्रश्तः--सत्‌ और असत्‌ दोनों एक ही वस्तुमें कैसे हो 
सकते हैं ? 

उत्तर:--एक ही वस्तुमें सत्‌ और असत्‌ एक ही साथ रहते 
हैं । जैसे चाँदी चाँदीके रूपमें है सोनेके रूपमें नहीं है; इसी प्रकार 
प्रत्येक वस्तु अपनेरूपसे सत्‌ श्लोर प्ररूपसे (परकी अपेक्षासे) असत्‌ 
है, वस्तुको स्वतंत्रतया देखने पर वह वस्तु ही यह बताती है कि मैं 
प्रखू्पसे नहीं हूँ । धर वे कमरा 
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प्रघनः--जब कि वस्तु सत्‌ है तब उसमें श्रस्ति ही मानना 
चाहिये, उसमें असत्‌का-नास्तिका क्या काम है? 

उत्तरः--परसे पृथक्त्व-असत्‌भाव मानने पर ही प्रत्येक वस्तु- 
का सृतभाव, नित्यत्व भौर असंयोगीपन सिद्ध होता है। अपनेरूपमें 
होना और पररूपमें न होना ऐसा सत्‌-असतृपनका गुण प्रत्येक वस्तु- 
में एक साथ रहता है। परवस्तुका अ्पनेरूपसे न होना श्रौर अपना 
परवस्तुरूपसे न होना सभी वस्तुओंका स्वभाव है। 

स्वयं जिसरूपसे है उसरूपसे अपनेको नहीं समझा, नहीं 
माना इसलिये परमें निजत्व मानकर देहहष्टिसे यह मान लेता है 
कि-पृण्य-पाप, राग-द्वेष मेरे हैं और मैं देहादिरूप हूँ, मैं देहादिकी 
क्रिया करता हूँ, इत्यादि। बोलता है, चलता है, दिखाई देता है सो 
यह सब जड़की क्रिया है; उसकी जगह मैं वही हूँ, इसप्रकार अनादि- 
कालसे परमें ग्रपनापन मानता आया है, तथापि श्रात्मामें न तो 
विकार घुस गये हैं और न ही कम हो गये हैं; वर्तमान प्रत्येक समय- 
की अरवस्थामें भूल भर विकार करता आया है। यदि स्वाधीन भ्रस्ति- » 
स्वभावकों जानले तो भूल श्रौर श्रविकारका नाश करके निर्मल दह्या- 
को प्रगट कर सकता है। 

प्रत्येक वस्तु अपनेरूपसे है श्रौर पररूपसे नहीं है। स्वयं 
पररूपसे असत्‌ है परवस्तु दूसरी व॒स्तुमें ( श्रात्मामें ) श्रसत्‌ है, 
इसलिये कोई तेरे भ्राधीन नहीं है और तू किसीकी अ्रवस्थाका कर्त्ता 


नहीं है। किसी एक वाक्यके कहने पर उनमें दूसरी अपेक्षाका ज्ञान 
भ्राजाता है; एकके कहने पर दूसरेकी अपेक्षा निरचयसे श्राजाती 


है। भित्य कहने पर श्रनित्यकी श्रपेक्षा आजाती है। प्रत्येक वस्तु 
एक दूसरेसे भिन्न है। एक श्रात्मामें नित्यत्व, श्रभेदत्व, एकत्व, गुद्धत्व 
कहने पर उसमें अनित्यत्व, भेदत्व, अनेकत्व और अशुद्धत्व अपनी भपेक्षा- 
से आजाता है, इसलिये परसे भिन्‍नरूपमें एक-एक प्रात्मामें निदचय- 
हृष्टि तथा व्यवहारहृष्टिसे दो भ्रकार देखे जाते हैं। 
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परवस्तुरूपसे यह वस्तु नहीं है, यह कहने पर परकी अपेक्षा 
भ्राती है। इसलिये परवस्तु उसरूपसे है श्र परस्वरूपसे नहीं है। 
जब कोई नहीं समझता तव कोई समझाने वाला उससे अलग है ऐसा 
सावित होता है। आत्मा देहादि संयोगसे रहित है, इससे इन्कार 
करने वाला व्तंमानमें इन्कार भले ही करे तथापि वहू संयोग-रहित 
ही है। जैसे अनन्त ज्ञानीजन ज्ञानका स्वभाव समभकर पुरुपार्थ करके 
मीक्षको प्राप्त हुए हैं उसीप्रकार यदि श्रद्धा न करे, अविरोधी वस्तु 
को न समझे तो स्वभावकी शान्ति नहीं मिल सकती । “यह सत्‌ है 

कहते ही उसमेंसे यह अर्थ निकलता हैं कि-'यूह पररूप नहीं है 

इसप्रकार अस्तिमें परकी नास्ति आाजाती है। 

यदि कोई एकान्‍न्त पक्षको पकड़कर कहे कि-जो एक है उसे 
अनेकरूपसे नहीं कहा जासकता, एक वस्तुमें दो विषयोंका विरोध है; 
तो वह विरोधको सम्यकजान नष्ट कर देता है। जैसे स्वर्णमें पीला- 
पत्र, चिकनाहट, भारीपन और स्तिग्धता इत्यादि अनेक ग्रुण तथा उन 
समस्त गुणोंकी पर्यायें एक साथ रहती हैं तथापि यदि उसे अनेक ग्रुण- 
रूप तथा पर्यायरूप देखें तो सोना अनेकरूप है और यदि सुम्पूर्ण सोना 
ही सामान्यरूपसे लक्षमें लिया जाये तो वह एकरूप है इसी प्रकार 
आत्मा उसके अखण्ड स्वभावसे एकरूप है और ज्ञानादिक ग्रुण तथा 
पर्यायकी हृष्टिसे अनेकरूप है। यदि एक-अ्रनेकरूपसे सम्पूर्ण तत्त्व- 
को न जाने तो यथार्थता ध्यानमें नहीं आती, और यथार्थका पुरुपार्थ 
भी प्रगट नहीं होता। 

वस्तु सत्‌ है ऐसा जानना सो निरचयद्ृष्टि १ मा जानना सो निरचयहष्टि श्रथवा द्रृव्याथिक- 
नयका विषय है; असत्‌-पररूपसे नहीं है ऐसा जानना सो व्यवद्यारनय- 
का विषय है। 

पएकर४:--यदि त्रिकार अनसन्तगुण और अवस्थारूप अखण्ड 


पिण्ड एकाकार वस्तुरूपसे देखा जाये तो निश्चयदृष्टिसे आत्मा 
एकरूप-. है। 
अनेकत्व;--व्यवहारइष्टिसि अनन्त गुण-पर्यायको लेकर 
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अनेकरूप है । 

निरचयसे उसका लक्ष करके पूर्ण एकत्वके लक्षसे स्थिर 
होने पर संसारकी विकारी अबस्थाका नाश, मोक्षकी अविकारी 
अवस्थाकी उत्पत्ति और वस्तुका एकरूप प्रौव्यत्व बना रहता है । जो 
इसश्रकार यथार्थरूपसे समझ लेता है वह एक्रान्तपक्षका विकल्प और 
विरोध मिटाकर एक वस्तुमें एकत्व-अनेकत्वका ज्ञान एक साथ कर 
लेता है, प्रमें श्रपना एकत्व नहीं मानता । 

नित्यत्व३--श्रात्मा चिदानन्द एकरूप बना रहता है, इसप्रकार 
वस्तुदृष्टिसे नित्य है । 

अनित्यत्वः--प्रत्येक द्रव्य स्थिर रहकर प्रतिसमय अपनी 
पर्यायको बदलता रहता है इमलिये पर्यायहृष्टिसे अनित्य है । 

जिस श्रपेक्षासे नित्यत्व है उस अपेक्षासे अनित्यत्व नहीं है । 
इसप्रकार नित्यत्व और अनित्यत्व भर्थात्‌ वस्तुद्ृष्टिसे स्थिर रहना और 
पर्यायहष्टिसे बदलना-यह दोनों मिलकर एक स्वरूप है। यदि बिल्कुल 
एकरूप अ्खण्ड हो तो विकारी अ्त्रस्था वदलकर अझविकारी नहीं हो 
सकेगा । कर्त्ता-कर्म श्रथवा क्रिया कुछ भी वही रहेगा । और यदि 
वस्तु अनित्य ही हो तो नित्यत्वके आधारके विना अनित्यत्व ही नहीं 
कहा जा सकेगा । 

असेद्त्वः:--अत्येक आत्मा अपने वस्तुस्वभावसे अभिन्न है । 
आत्मा और ग़ुणोंमें प्रदेशभेद नहीं है । 

मेद्त्व:-व्यवहारद्ृष्टिमे श्रात्मामें भिन्नता है। नाम, संख्या, 
लक्षण-और प्रयोजनसे भेद किये जाते हैं । 

(१) नामभेद-- (संज्राभिद। आत्मा ज्ञानरूप्से है इसप्रकार 
ब्स्तु और गरुणके नामभेद न किये जायें तो आत्मा किसप्रकार 
बताया जायेगा ? इसलिये अखण्ड स्वरूप बतानेके लिये नामभेद 

ता है। 
कम (२) संख्याभेद--आत्मा एक है, हे ज्ञानादिक अनेक युण 
हैं; इसप्रकार संख्याभेद है किन्तु अदेशभेद नहं| है । 
परे 
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(३) लक्षणमेद--अ्रनन्त ग्रुणोंकी धारण करना आत्माका 


लक्षण है । ज्ञानका लक्षण जानना, श्रद्धाका लक्षण प्रतीति करना, 
चारित्रका लक्षण स्प्रिर होता, वीयका लक्षण आत्मवलको स्थिर 


रखना, इत्यादि अनन्तगुण हैं, उनके लक्षण (चिह्न-स्त्ररू्प) भिन्न- 
भिन्न हैं इसलिये लक्षणभेद है । पर्यायका लक्षण प्रतिसमय अवस्थाका 
बदलना है । 


(४) प्रयोजनभेद--आत्माका प्रयोजन सम्पूर्ण स्व-दृव्यका 
कार्य करना है। ज्ञानका प्रयोजन हिताहितका निर्णय करके हितरूप- 
से प्रवत्ति करना है, चारित्रका प्रयोजन राग-ठेषरूप न द्वोकर निम्न 
स्थिरतारूप रहना है इत्यादि । 

इसप्रकार एक वस्तुमें अभिन्‍नता-भिन्‍तता और ततिइचय- 
व्यवहार, इन दोनों दृष्टियोंसे यथावत्‌ जाने तो एक पक्षका विरोध 
मिट जाता है । 

शुद्धत्थः--पर-निमित्तकी अपेक्षासे रहित, नित्यस्वभावको 
देखने वाली निश्चग्रद्ृष्टिसे देखा जाये तो ग्रात्मा थुद्ध ही हैं । 

अशुद्धत्व:-पर-निमित्तकी अपेक्षासे वृततमान अ्रवस्थामें भ्रशुद्धता, 
(पुण्य-पाप, राग-ढवंष) क्षणिक विकारीभाव जीवमें होते हैं । परको 
अपना मानकर ऐसी विपरीत धारणा बना लेना कि. मैं राग-हेषका 
कर्ता हैँ और शुभागुभ भाव करने योग्य हैं सो अश्रशुद्ध श्रवस्था है, 
भर यही संसार है। * 

भ्रज्ञानी जीवके पर-संयोगाधीन विकारभावका क॒तृ त्व- 
भोक्तृत्व व्यवहारसे है; किन्तु विकार मेरा स्वरूप नहीं है, स्वभावकी 
प्रतीति पूर्वक स्थिरतासे वह विकार दूर किया जा सकता है। संयोगा- 
धीन विकारी अवस्था वर्तमानमें है ऐसा जानना सो व्यवहारनयकी 
श्रपेक्षा हैं। जब स्वयं विकारीभाव करता है तव विकार होता है । 
वह विकार क्षणिक अवस्थामात्रके लिये है। जो नित्यस्वभावकी 
 इेष्टिसि उसका स्वामी नहीं होता और उसे अपना स्वभाव नहीं 
सानता वह ज्ञानी है । अवस्थाहष्टिको गौण क्रके एकरूप यथार्थ 


हक कहें -2- 


बन 
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वस्तुस्वभावको लक्षमें ले तो निश्चय सम्यक्दशनकी प्राप्ति होकर अपूर्व 
श्रात्मप्रतीति होती है श्रोर एकान्तपक्षकी मान्यता दूर होजाती है। 

यदि वस्तुस्वभावकों यथार्थ समभले तो उसके प्रति बहुमान 
हुए बिना नहीं रहता। इल्ली श्रथवा केचुआ जेसा दोइन्द्रिय प्राणी भी 
शरीरकी ममताके बलसे पत्थरके नीचे दबकर उससे श्रलग होमेके 
लिये इतना प्रयत्न करता है कि पत्थरके नीचे दबे हुए शरीरका एक 
भाग टूट तक जाता है, तथापि वह पत्थरके उस भारसे हटकर 
स्वतंत्र रहना चाहता है, इसीप्रकार जिसने प्रसे भिन्‍नरूप असंयोगी 
ज्ञानस्वरूपको ही श्रपना माना है वह उसे विपरीत मान्यता और 
प्रावलम्ब॒न-रूप विकारसे दवा हुआा नहीं रहने देगा। जिसे 
अपना माना है उसे परिपूर्ण स्वतंत्र रखना चाहता ह। मैं त्रिकाल 
आ तिमेल भप्रसंग हैँ. इसप्रकार शुद्ध स्वतत्र स्वभावकी दृष्टिके बलसे व्तें- 
मान संयोगाधीन विकारी भुकावसे और विपरीत दृष्टिसे स्वयं अपने- 
को बचा लेता है। मैं शुद्ध स्वतंत्र ज्ञानाननन्‍्दरूप हूँ, ऐसी प्रतीति नहीं 
थी, तब स्वयं कहीं श्रन्यत्न अल्ुद्धरूप अथवा संयोगरूप अ्रपनेको मानता 
था यदि श्रपने अ्रस्तित्वको नित्यस्थायीरूप न माने तो कोई सुखके 
लिये प्रयत्न ही न करे। जिसे अ्रवभुण इष्ट नही है वह अवगुणोंको दूर 
करनेकी शक्तिका लक्ष क़रके श्रवगुणोंकों दूर करके, गुणरूपसे 
स्व॒तंत्र रहना चाहता है। 

जैसे यह मानना मिथ्या हैं कि-यदि विकार करेंगे तो उसके 
निमित्तसे ग्रुण प्रगट होंगे, इसीप्रकार यह मानना भी मिथ्या है कि 
पुण्य-पापकी भावनामेंसे पुण्यकी भावनाको बढ़ायें तो लाभ होगा। 
पापमें प्रवृत्त न होनेके लिये अथवा श्रशुभरागसे बचनेके लिये 
छुभभाव करे सो तो ठीक है, किन्तु यह मान्यता मिथ्या है कि उससे 
पवित्र भुण प्रगठ होंगे; क्योंकि जिस भावसे बन्धन होता है उस भाव- 


से भ्रविकारी भाव-( शुद्धभाव ) नहीं होसकते! सकी 
जो व्यवहारनय भ्र्थात्‌ पर्यायद्ृष्टिका श्राश्नय लेता हूं वह यह्‌ 


भूल जाता है-कि वस्तुस्वभाव अखण्ड निर्मेल अनन्त शक्तिय हर | शक्तिसे पूर्ण है, 


न्‍ 
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इसलिये उसे रागके अभाव करनेका पुरुषार्थ प्रगट नहीं होता | यदि 
वह अशुभरागको दूर करे तो वर्तमान मात्रके लिए राग मंद होजाता 
है, परमार्थतः शुभभावसे राग कम नहीं होता । निश्चय अखण्ड निर्मल 
वस्तुमें पूर्ण शक्ति जैसी है बसी ही उसे पहिचानकर, अ्रवस्थाको मौण 
करके यदि अखण्ड स्वभावके लक्ष पर भार दे तो रागका सहज ही 
प्रभाव होता है और निर्मल भ्रानन्दकी वृद्धि होती है, विरोधमात्र दूर 
होजाता है। 

(लिछाएआ सर्वज्ष वीतरागकी वाणीमें कथंचित्‌ विवक्षाके भेदसे एक- 
एक वस्तुमें ( एक श्रपेक्षाको मुख्य करके और दूसरी अ्रपेक्षाकों गौण 
करके ) अ्रस्तित्व, एकत्व, नित्यत्व और शुद्धत्व इत्यादि निश्चयद्वष्टिकी 
श्रपेक्षाका विषय और नास्तित्व, अनेकत्व, अनित्यत्व, भेदत्व तथा 
प्रशुद्धत्व इत्यादि व्यवहारदृष्टिकी अपेक्षाका विषय होता है | यदि 
दोनोंको मिलाकर सम्पूर्ण वस्तुका ज्ञान करे तो _प्रमाणन्नान-यथार्थ 
ज्ञान होता है। सत्यमेंसे सत्य श्राता है। इसप्रकार वीतरागकी वाणी- 
के न्‍्यायसे जानने पर विरोधी अ्श्निष्राय दूर हो जाता है। वीतरागकी 
वाणीमें मिथ्याकी कल्पना तक नहीं है । 

परद्रव्यके आश्रयरूप उन्मुखता होनेसे पुण्य-पापकी विकारी 
अवस्था होती है, वह व्यवहारह्वष्टि मुख्य करनेकी श्रावश्यक्ता नहीं है; 
उसे गौण करके अनादि-भ्रनन्त एकरूप निर्मल, अश्रसंग, अविकारी, निरा- 
वलम्बी पूर्ण ज्ञानानन्द स्वभावकोी निश्चयदृष्टिसे लक्षमें लेना, और 
उस स्वाश्रित अखण्ड दृष्टिसे स्वभावका बारस्वार मनन करना सो 
यही प्रयोजनभृत-मुख्य करने योग्य कहा है । अनादिकालसे संसारका 
बहुभाग पराश्चित व्यवहारके पक्षकों मान रहा है और यह मानता 
है कि-राग-द्वेषके कार्य करने योग्य हैं, परवस्तु और शुभभावका 
स्वामित्व रखकर हमें व्यवहार नहीं छोड़ना चाहिये; तथा ऐसा कहने- 
वालेकी बातको जल्दी मान लेता है कि यदि पुण्य करोगे और देहकी 
क्रिया करोगे तो धर्म होगा; ओर वह मानता है कि हम देव 


होकर सुख प्राप्त करंगे । इसप्रकार जिसकी हवंफिह-बा्हा-संयोग पर 
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जाती है उसे पुण्यमें मिठास मालुम होती है, क्योंकि उसे तत्त्वज्ञानरूप 
श्रविरोधी सतकी खबर ही नहीं है; तृत्त्वसे हंघ और विकारके झ्रादर- 
का_ फल एकेन्द्रियमें जाना है । 


श्राचार्यदेव कहते हैं कि इन ग्यारहवीं श्रौर बारहवीं गाथामें 
जिस श्रपेक्षासे जिसप्रकार कहा गया है उसे समभक्तर जो अखण्ड 
शानानन्दस्वरूप निवुचय स्वभावकों मुख्य करके भेदरूप व्श्वहारकी 
दृष्टिको गौण करेगा. उसके समस्त विरोधरूप संसारका नाश हो 


जायेगा ॥। 


जो यह मानता है कि मैं परका कुछ सकता हूँ वह परवस्तुको 
पराधीन मानता है, भर ऐसा माननेसे कि भ्रत्य मेरा कुछ कर देगा- 
स्वयं भी अकमंण्य-पराधीन सिद्ध होता है । समस्त तत्त्व इसप्रकार 
स्वतंत्र हैं कि किसीको किसीकी श्राशा नहीं रखनी चाहिये । सब 
श्रात्मा भी स्वतंत्र हैं, अपनी अनन्त क्षक्तिसे प्रत्येक आत्मा पूर्ण है । 
जो इसप्रकार नहीं समझता और जैसे उपचारसे लोक-व्यवहारमें 
घड़ेको 'घी का घड़ा' कहा जाता है, इसीप्रकार इसने इसका भला 
किया अथवा उपकार किया है, इत्यादि व्यवहारकी लोकिक भाषामें 
कहा जाता है; यदि उसके अर्थकों उस भाषाकै शब्दोंको ही पकड़कर 
किया जाये तो वह मिथ्यादृष्टि है । 


आचार्यदेव कहते हैं कि-मैं परका कर्त्ता-भोक्ता हूँ, विकार 
मेरा कार्य है ऐसी विपरीत हृष्टिको दूर करके अखण्ड ध्रुवस्व भावको 
मुख्य करो ! और व्यवहारके भेदविकारकी हृष्टिका त्याग करो । 
परवस्तु तुभरूप नहीं है, इसलिए परके छक्षसे होने वाले विकार 
(पुण्य-पापके शुभाशुभभाव) भी तेरे नही हैं, वे तुज्ञलमें स्थायीरूपसे 
रहनेवाले नहीं हैं; इसलिए उस व्यवहारका विषय भेंदरूप विकार 
आवश्यक नहीं हैं; इसलिये उसमें नहीं लगना चाहिये । एकुरूप ध्रुव. 
विषयको मुख जय करके बारस्वार अखण्ड स्वभावके बलसे पूर्ण ज्ञानानन् स्वभावके बलसे नन्द 
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स्वभावका श्राश्रय करके, घुद्धदव्याथिकटष्टिका करना सो निश्चयन ”प्टिडका करना सो निरुचयनय 
है; अशुद्ध द्रव्याथिकनयको शुड्धद्रव्याथिकदृष्टिसे पर्यायाथिकनय* अथवा 
व्यवहार कहते हैं । 
तुभमें जो विकार होता है सो अगुद्ध द्रृव्याथिकनय है । 
तेरी पर्याथमें जो विकार होता है हो पर्यायाथिकनय है । 
पराश्रयसे विकार होता है इसलिए व्यवहारनय है । 
ऐसे वीतराग कथित न्याय-वचनोंके द्वारा जो अविरोधी तत्त्व- 
का भ्रभ्यास करता है सो वह योग्य जीव शुद्ध श्रात्माको. प्राप्त करता 
है, यथाथंदृष्टिको प्राप्त करता है, यथार्थ प्रतीतिको प्रगट करता है। 
यह समस्त्न विषय अन्तरंगका है, इसमें नयका विपय सूक्ष्म है जो कि 
यहाँ सरल भाषामें कहा जाता है; दिन्तु जो अन्तरंगसे उसकी चिता 
नहीं करता और उसे स्मरण करके उसका मनन नहीं करता वह उसे 
नहीं समझ सकता। यदि स्वाधीन होकर उसे समभे तो अ्रनेक प्रकार 
[की विपरीत मान्यताएँ दूर हो जाती हैं । जैसे शरीरके शोग्रग्नसित 
(होने पर उसे दुर करतेका सावधानी पूर्वक प्रयत्त किया नाता है, 
इसीप्रकार आत्माको अ्रनादिकालसे श्राकुलतारूपी रोग लगा हुआा है 
उसे दूर करनेकी अपूर्व विधि यहाँ कही जा रही है, उसे सावधानी 
। पुवंक समझना चाहिये । 
सर्व वीतराग द्वारा कथित अविरोधी न्यायसे जैसा कहा 
जाता है वेसा ही समभना चाहिये; यथार्थकों सुनकर स्वयं यथार्थताका 
निश्चय करना और पूर्ण निर्मल अखण्ड ज्ञानानन्द स्वभावको मिश्चय- 


दृष्टिके बलसे . मुख्य करके उसका मनन करना चाहिये; वर्तमान 
विकारी अवस्थाकों जो कि शआआात्मामें है जड़में नहीं जानना और 





१-द्रव्याथिक ८ (द्रव्य-+अर्थ) द्रव्य ८ वस्तु, अर्थ - प्रयोजन । व॒स्तुको 
द्रव्यस्वभावसे बताना सो द्रव्याथिक्नय है । 

२-पर्यायाथिक ८ पर्याय (अवस्था )कों बतानेका जो प्रयोजन है सो 
पर्यायाथिकनय है । 
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अवस्था हृष्टिको गौण करना चाहिये; ऐसे प्रयोजनको जानकर अवस्था 
और अखण्ड वस्तु दोनोंका यथार्थ ज्ञान करके, भ्रल्तरंगमें निर्मल 
श्रुवस्वभावकी ऊुचिसे उसकी दृढ़ताका अध्याय बढ़ाना चाहिये। 
इसप्रकार तत्त्वज्ञाके विषयमें रमणता करनेसे मोहका नाश होकर 
स्वभावकी प्रतीति होनेसे निर्मलदशाका अ्रनुभव होता है। 

इसे समझे बिना छुटकारा नहीं है। ऊपरसे ऐसा मानता है 
कि मैंने समझ लिया है, मेरे समभाव है, मुझ्ते वुरा नहीं करना है 
किन्तु अच्छा ही करना है और इसप्रकार अपने मनको समझाया 
करता है; किन्तु सर्वेनज्न वीतज्ञागके न्यायानुमार श्रच्छा क्या है यह 
निशचय न करे तो यह मालूम नहीं हो सकता कि विपरीत मान्यता 
कहाँ पुष्ट हो रही है। जैसे भर्मीके दिनोंमें किसी छोटे वालकको 
पतला दस्त हो जाये और वह उसे चाटने लगे तो वह उसकी ठंडक- 
से संतुष्ट होता है, यह उसकी म्धत्र अज्ञानता ही है; इसीप्रकार चैतन्य- 
मृत भगवान अविकारी आमा मनके विकल्पोंसे पृथक है, उसे 
भूलकर अपनी कल्पनासे ( विपरीत मान्यतासे ) माने गये घम्मके 
नाम पर और अपने हित करमंके नाम पर शुभभाव ( चैतन्यस्वश्ाव- 
के ग्रुणकी विकाररूपी विष्टा )को ठीक मानकर संतुष्ट होता श्र 
मानता है कि इससे कुछ अच्छा होगा; वह उस बालकके समान 
ग्रज्ञानी है जो विष्टाको श्रच्छा मान रहा है। सर्वज्ञके न्‍्यायसे, 
सत्समागमसे, पूर्वापर विरोधसे रहित, यथार्थ हित क्‍या है इसकी 
परीक्षा करना सो श्रज्ञान है, और शअ्रज्ञान कोई बचाव नहीं है। 

संसारकी रुचिके लिये बुद्धिका विलोड़न. कर रहा है, उसमें - 
(संसारमें) अच्छे-वुरेका निश्चय कर सकता है किन्तु यदि उस रुचि- 
को बदलकर अपनी ही रुचि करे और भलीभाँति निशचय करे कि 
यही सच्चा हित है तो यथार्थ हित हो इसलिये परीक्षा करनी चाहिये, 
किन्तु अन्ध-श्रद्धासे उसे नहीं मान लेना चाहिये। 

समयसारमें जो विविध न्याय निहित हैं वे. | अत्यंत बहुमूल्य 


यथार्थ बात कावोंमें पड़ना दुर्लभ है। ७ 


हैं। इस कालमें वबेसी.. यथार्थ बात का्वोंमें पड़ता दुलंस है। यह 
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निवृत्तिका मार्ग है। अपूर्व आत्मघर्ममें संसारका भ्रभाव है, उस घर्मे- 
की रुचिमें समस्त संसारको उड़ा देना है। श्रपूर्व स्त्रभावकी रुचिमें 
संसारकी रुचि नहीं पुसा सकती । 
हम लोकोत्तर पात्रताके बिना अन्तरंगके सुक्ष्ममाव समभमें 
नहीं आते श्रौर न वस्तुके प्रति बहुमान ही होता है। श्रनन्तकालसे न 
तो परमतत्वकी संगति की है और न परिचय ही किया है तथा जब 
ज्यों-त्यों करके यथार्थ तत्वको समभनेका अवसर आता है वहाँ 
'उसकी प्रीति नहीं करता; इसका कारण यह है कि उसे सामाजिक- 
लौकिक मोह रुचिकर है और इसलिये वह उसमें छूगा रहता है । 

यह ऐसा सुश्रवसर है कि जब जन्म-मरण कंसे दूर हो इसकी 
स्वयें चिन्ता करके अपना सुधार कर लेना चाहिये; सबको एक साथ 
लेनेका अथवा परमें लग जाने या रुक जानेमें हितका उपाय नहीं है 
यह तो परम आध्यात्मिक विषय है, इसमें जीवको श्रत्यंत सावधानी 
रखनी चाहिये। दूसरा सव कुछ भूलकर तत्त्वका परिचय करनेके 
लिये श्रत्यन्त पुरुषार्थकी ग्रावश्यकता है। तत्त्वकी भाषा ही श्रति गढ़ 
होती है, और उसका भाव बहुत गम्भीर होता है। यथार्थ पात्रता- 
के बिना यथार्थ समझ नहीं जमती। पात्रताके अभावमें यह सब वातें 
ऊपरी सी मालूम होती हैं श्रौर वस्तुकी महिमा प्रतीत नहीं होती। 

जो पुरुष निर्दोष वीतरागके वचनोंमें रमण करता है, 
अभ्यास करता है वह यथार्थतया शुद्ध आत्माको प्राप्त करता है। 
दूसरे सर्वेथा एकान्तपक्ष वाले लोग यथार्थ स्वरूपको प्राप्त नहीं होते । 
कोई आत्मवस्तुको सर्वथा एक पक्षसे ही मानते हैं कि आत्मा बिल्कुल 

अखण्ड शुद्ध है, पर्यायमें सी विकार नहीं है अ्रथवा- पर्याय दी नहीं 

हैं, मात्र नित्यता दी है, राग-हेप विकार जड़कर्मकी प्रवृत्तिकों करता 
है और भोगता है. ऐसा कहने वालेकी वात मिथ्या है 

आत्माके श्रुवस्वभावमें पुण्य-पापके विकार प्रविष्ट नहीं 
होगये हैं यह वात सच है, किन्तु वर्तमान अ्रवस्थामें विषय-भोगरूप 
तृष्णा श्र राग्-द्रेष स्वयं करता है इसे न मानकर दूसरे पर डाछता 
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है, उसे सामान्य त्रिकाल एकरूप शुद्ध द्रव्यत्व और विशेष वर्तमान 
अवस्थाभाव दोनों मिलकर पूर्ण वस्तु है इसकी यथार्थ प्रतीति नहीं 
होती । यदि कोई ऐसा माने कि त्रिकाल नित्यता ही है और 
वर्तमान अनित्य अवस्थाका परिवतेन न माने तो वास्तवमें ऐसा 
स्वरूप नहीं है अर्थात्‌ उसकी मान्यता मिथ्या है |“ 

मिर्च और कालीमिचेंकरी चरपराहटका अन्तर न्ञानमें प्रतीत 
होता है, क्रिन्तु स्वादका वर्णन वाणी द्वारा संतोष पूर्वक नहीं किया 
जासकता; इसीप्रकार अखण्ड_ ध्रुव ज्ञानावनद एकाकार स्वभावको 
लक्षमं लेने पर सहज निर्मल अवस्थाका आनन्द प्रगट होता है; 
उसका भेद नहीं करना पड़ता तथापि वह न्ञानमें प्रतीत होता है। 
वर्तमान पर्यायमें भेददृष्टि करने पर राग-द्रेष-विकल्प होता है, यदि 
उसमें शुभभाव करे तो मन्द आकुलता और पापभाव करे तो तीक्र 
श्राकुलताका स्वाद आता है, उसके अन्तरकों ज्ञानी जानता है। 
स्थिरताका लक्ष करने पर बीचमें व्यवहारके भेद आते हैं, तथापि 
उन्हें मुख्य नहीं करते। इसप्रकार अखण्ड श्रुवस्वभावकी श्रद्धाके वल- 
से क्रमश: निर्मेल अवस्था बढ़ती जाती है और राग कम होता जाता 
है। शुद्धभयका फल वीतरागता है, भेदरूप व्यवहारमें अटकने वाली 
अशुद्ध दृष्टिका फल संसार है; ज्ञानी उसका आदर नहीं करते । 

किसी वाह्य पदार्थकी शरण छेनेसे गुण प्रगट नहीं होते । 
सच्चे देव, गुरु, शास्त्रकी शरणसे भी अन्तरंग तत्त्वको लाभ नहीं 
होता । देव-गुरु वीतराग हैं, तुझसे पररूप हैं, वे तुझमें नास्तिरूप हैं; 
जो अपना होता है वह काम ज्राता है, मन और मनके सम्बन्धके 
योगसे विचार करनेमें विकल्प होता है, किन्तु यदि उसकी ओरके 
लक्षको भूल जाये तब स्वाश्रय अखण्डहृष्टि होती है। अन्तरंगका 
मार्ग ऐसा परम अदभुत है, उसे यथार्थ समागमके ढारा अपूर्त पात्रता- 
से जायृत होकर समझना चाहिये । श्रवणके बाद यथार्थ क्या है इसका 
मनन करना सो छाभका कारण है। भवके भयसे मुक्त होनेके लिये 
जिसे निर्भधम सतकी शरण चाहिये हो और अविकारी, अविनाशी, 


पड 
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स्वतंत्रताकी नींव डालना हो उसे पहलेसे ही ऐसी यथाथंकी श्रद्धा 
करनी होगी कि जिसमें किसी शोरसे विरोध न रहे, उसके बाद ही 
चारित्र हो सकेगा। 

लौकिक व्यवहारके साथ इस वातका मेल नहीं खाता । 
अखण्ड ज्ञायकस्वरूपको समझनेके विचारमें श्रेंद ( विकल्प ) होता 
है तथापि यह सहायक नहीं है, उसमें कोई ग्रुण-लाभ नहीं होता । 
अखण्डके यथार्थ लक्षसे अखण्डका ज्ञान, श्रद्धा और स्थिरतारूप 
चारित्र होता है। भेदरूप व्यवहार गौण हो जाता है किन्तु जानमें 
भेदरूप अवस्था खयालसे वाहर नहीं जाती । इस सवका यथार्थ ज्ञान 
प्राप्त करनेके लिये अधिकाधिक मनन करना चाहिये। इस॒प्रकार 
बारह गाथाओं तक सम्पूर्ण समयसारकी भूमिका हुई। जसे वृक्षकी 
रक्षाके लिये उसके तनेके चारों ओर चबूतरा बचाया जाता है इसी- 
प्रकार आत्माके सारको संक्षेपमें समझनेके लिये आचार्यदेवने भूमिका- 
रूपी चवृतरा वाँधा है। विशेपरूपसे, विविध पहलुओंसे हढ्तां पूर्वक 
समभातेका अधिकार इसके वाद कहा जायेगा। 

शैंक[ा;+--समयसारमें तो मुनियोंके लिये उपदेश है, बहुत 
उच्च भूमिकाकी बात है? 

समाधान;--ऐसा नहीं है, किन्तु प्रथम धर्मके प्रारम्भकी ही 
बात है, यह तो वीतराग मार्गकी सबसे पहली इकाई है। दादी 


अब आचार्यदेव शुद्धनयको प्रधान करके निरचयसम्यक्त्वका 
स्वरूप कहते हैं। जीव-अजीव आदिक नवतत्त्वकी श्रद्धाकों व्यवहार- 
से सम्यक्तव कहा है। नवतत्त्वके भेद-विकल्पसे रहित, एकरूप, 
अखण्ड, ज्ञानस्वरूप पूर्ण वस्तुकों शुद्धहष्टिक्रे द्वारा जाननेसे विकल्प 
टूटकर अखण्डके छक्षसे सम्यक्दशेन होता है, तथापि बीचमें नव- 
तत्त्वके भेद करने वाले शुभ्रविकल्पका व्यवहार आता है, किन्तु वह 
कहीं सहायक नहीं होता | एकरूप यथार्थताका निश्चय करनेके लिये 
भैद्रूप व्यवहारतय द्वारा शुभविकल्पोंसे नवतत्त्वोंको जानना सो 


जीवाजीवाधिकार : गाथा--१२ ] [ ४२७ 


व्यवहार-सम्यक्त्व कहा है। उच नवतत्त्वोंका स्वरूप यहाँ कहा 
जारहा हैः-- न्‍ 

(१) जीव;--जीव >भ्रात्मा । वह स॒दा ज्ञाता, परसे भिन्न 
ओर तिकाल्स्थायी है। ( जब पर-निमित्तके शुभ अवलम्बनमें युक्त 
होता है तव शुभुभाव ( पुण्य ) होता है और ऊब भ्रशुभ अवलम्बन- 
में युक्त होता है तब श्रशुभभाव ( पाप ) होता है; और जब स्वावलम्बी 
होता है तब शुद्धभाव होता है। ) 

(२) अजीव३---णिनमें चेतना-च्ञातृत्व नहीं है ऐसे पाँच द्रव्य हैं । 
उनमेंसे धर्म, अधर्, आकाश और काल अ्रर्यी हैं तथा पुदुगल 
रूपी--वुर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श युक्त है। 

श्रजीव वस्तुएं शभ्रात्मासे भिन्न हैं तथा अनन्त आत्मा भी एक- 
दूसरेसे स्वतंत्र-भिन्न हैं। परसंयोगसे रहित एकाकी तत्त्व हो तो 

ठुल्झसमें विकार नहीं होता। परोन्‍्मुख होनेपर जीवके पृण्य-पापकी, 
शुभाशुभ विकारकी भावना होती है। जब जीव रागादिक करता है 
तब जड़कमेंकी सूक्ष्म धूछ जो क्षणिक संयोग-सम्बन्धसे है निमित्त 
होती है। 

(३) पुण्य+--दया, दान, भक्ति, पूजा, ब्रत इत्यादिके भाव 
जीवके होते हैं सो अरूपी विकारीभाव हैं, जो कि भावपृण्य हैं और 
उसके निमित्तसे जड़ १रमाणुओंका सथूह स्वयं ( अपने कारणसे- 
स्वत: ) एकक्षेत्रावगाह-सम्बन्धसे जीवके साथ बँधता है सो 
द्रव्यपुण्य है। 

(४) पाप+--हिंसा, झूठ, चोरी, भ्र॒न्नत्‌ इत्यादिका अशुभभाव 
भावपाप है और उसके निमित्तसे जड़की शक्तिसे परमाणुओंका जो 
समूह स्वयं बँधता है सो द्रव्यपाप है। 

“उठबथ्ट परमार्थंसे पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है। आत्मामें क्षणिक 
अवस्थामें प्र-सम्वन्धसे विकार होता है, वह मेरा नहीं है। 


(००५०-७५ 4७५००७००३७ अन्कमे०क-मअवानलम 


४२८ | | संमयसार प्रंवचने : पहला भाग 


जीवमें होती है सो भावातव है; और नवीन कर्म-रजकणोंका आना 
( आत्माके साथ एक क्षेत्रमें रहना ) सो द्वव्याखव है। 

(६) संवर;-- उण्य-पापके विकारी भावों (आख्रव ) को 
आ्रात्माके शुद्ध भावोंसे रोकता सो भावसंवर हैं और तदनुसार नवीन 
कर्म वेघनेसे रुक जायें सो द्वव्यसवर है। 

(७) निजरा।--अखण्डानन्द शुद्ध आात्मस्वभावके बलसे 
स्वरूपस्थिरताकी वृद्धिके द्वारा अशुद्ध ( शुभाशुभ ) अ्रवस्थाका माँशिक 
नाश करना सो भावनिजंेरा है और उसका निमित्त पाकर जड़कम- 
का अंशतः खिर जाना सो द्रव्यनिरजरा है । 

(८) बन्ध+--आत्माका राग्र-हेप पुण्य-पापके भावमें अटक 
जाना सो भावव॒न्ध है और उसके निमित्तसे पुदंगलका उसकी शक्ति 
से कूम्रेंख्प बंधना सो दृव्यवन्ध है। 

(९) मोक्षः--अश्ुद्ध अवस्थाका सर्वेथा सम्पूर्ण नाश होकर 
पृर्ण निर्मल पविन्रदशाका प्रयट होना सो भावमोक्ष है। 

इसप्रकार जैसा नवत्तत््वका स्वरूप है वैसा शुभभावसे विचार 
करता है, उस शुद्धका लक्ष हो तो व्यवहार-सम्यक्त्व है। ब्रतादिके 
शुभभावको संवर-निजरामें माने तो जाख्रव तत्त्वकी श्रद्धामें भूल 
होती है। व्यवहारश्रद्धामें किसी भी ओरसे भूल न हो इसग्रकार 
नवभेदोंमेंसे शुद्धानय# के द्वारा एकरूप अखण्ड ज्ञायक स्वभावी आत्मा- 
को परख लेना सो परम्रर्थश्वद्धा-सम्यकद्दंन है। धर्मके नाम पर 
लोगोंमें अपना माना हुआ सम्यकत्व दूसरेको देते हैं या कहते हैं, 
किन्तु वेसा सम्यक्‍त्व नहीं हो सकता, वर्योंकि किसीका ग्रुण तथा 
गुणकी पर्याय किसी दूसरेको नहीं दी जासकती । 


# वर्तमान अवस्थाके भेदको लक्षमें न लेकर ( गौण करके ) त्रिकाछु 


एकरूप वातराग  स्वभावकों अभेदरूपसे लक्षमें लेना सो 
"72426 


शुद्धनय है । 








जौवाजीवाधिकार : गाथा--१२ ] [६४२९ 


प्रथम व्यवहारश्नद्धामें किसी भी ओरसे कोई विरोध न जाये 
ऐसी समझ होनी चाहिये । जो मिथ्या देव, गुरु, श्ास्त्से अपना हित 
मानता है-शंकर, हनुमान और ऐसे ही अन्य देवी-देवताओंकी मनोती 
मनाता है, इनसे सन्तान प्राप्ति होगी, घन मिलेगा, रोग दूर होगा ऐसी 
विविध धारणाएँ बना छेता है उसके तीब्न तृष्णाका पाप होता है। वाह्य 
अनुकूलता-प्रतिकुलताका संयोग तो ूर्वेकृत पुण्य-पापके अनुसार होता 
है, देवी-देवता किसी भी प्रकारशी अनुकूछता या श्रतिकूलता करनेमें 
समर्थ नहीं हैं। यदि ऐसा विश्वास अपनेमें छाये तो व्यवहारसे शुभ- 
भाव है, उससे पुण्यवन्ध होता है। वीतराग कथित सच्चे देव, गुरु, 
शास्त्र और उनके स्वरूपको पहिचानकर माने तो जब शुद्धका लक्ष 
होता है तब वह व्यवहारसे सच्ची श्रद्धा कहछाती है, वह भी वास्तवमें 
निमित्तमात्र है। 
शुभभावरूप नवतत्त्वोंकी श्रद्धासे निशचयुसम्यकुदरशन नहीं 
होता, तथापि प्रथम निरचयस्वरूपकी यथार्थताको जाननेके लिये शुभ- 
विकल्प भाते तो हैं किन्तु सम्यग्द्शन और धर्म उससे भिन्न वस्तु है। 
जैसे किसी मंजिल पर जाते हुए वीचमें सीढ़ियाँ आती हैं किन्तु उनसे 
ऊपर नहीं चढ़ा जाता, किन्तु जब सीढियोंको छोड़ते हैं ( छोड़नेकी 
हृष्टिसि पैर रखते हैं) तव ऊपर पहुँचा जाता है; इसीप्रकार यथार्थ 
वस्तुका निर्णय करनेके लिये श्रवण-मननके द्वारा अनेक _पहलओंसे 
विचार करनेके लिये पहले शुभभाव आता है, तथा बशुभसे बचनेके 
लिये दया, दान, ब्त, तप, पूजा भक्ति इत्यादि शुभभाव आते हैं किन्तु 
वह _कर्म-नि्मित्तक शुभ उपयोगका भेद हूं भेद हैं। नवतत्त्वके भेदोंका 
विचार करता भी मनके सम्वन्धसे होनेवाले शुभभावके विकल्प हैं, 
भुखण्ड स्वभाव नहीं हैं। नवतत्त्वके भेदसे-विकल्पसे आत्माका विचार 
करना सो शुभराग है, व्यवहार है, उसमें धर्म नहीं है। 
प्रात्म/ वस्तु चिद्वालमें ऐसी ही है। सत्य बदल नहीं सकता किन्तु 
जिसे सत्य समझना हो उसे बदलना होगा। पहले अ्रनन्तकालमें अनंत- 
बार -ब्यवहारके विकल्प जीवने किये हैं; भगवानके द्वारा कही गई 
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व्यवहास्श्द्धा अभव्य जीव भी करता है, किन्तु उस भेदसे छाभ नहीं 
होता | 

जो अज्ञानी पहले समझना चाहता है उससे मात्र आत्ता 
अथवा “अखण्ड आत्मा” कह देनेसे नहीं समझ सकेगा, इसलिये उसे 
समझानेके लिये व्यवहारसे नवतत्त्वके भेद करके विकल्पके हाय 
अछण्डका लक्ष कराते हैं! मैं जीव हूँ, भुजीव नहीं, पृण्य-पाप मेरा 
स्वरूप नहीं है इत्यादि प्रकार नवतत्त्वोंके शुभविकल्परूप श्रद्धाके भेद- 


मेंसे आत्माको भिन्न करके एकत्व ब्रहुण करके, त्रिकाल एकमूपु 
स्थायी ज्ञायकरूपसे पूर्ण स्वभावकों शुद्धनयसे श्रद्धामें छेना सो सम्यकु- 














दर्शन है। 

समझने वाला किसी प्रस्तुत वस्तुसे अथवा विकल्प करनेसे 
नहीं समझता किन्तु स्वतः समझता है | जो जानता है सो जीव है उसमें 
पररूप न होने वाले अनन्त चुणोंकी अनन्त शक्ति है, इसका विश्वास 
करने वालेके शुभभावकी प्रधानता नहीं है। तत्त्वका विचार करने 
पर जितने भेद होते हैं उनमेसे अभेद वस्तदुकी ओर झुककर अभेदत्व- 
का निश्चय करता जाता है; वह परसे या मनके द्वारा निश्चय नहीं 
करता किन्तु स्वयं ज्ञाता होनेसे स्वयं निबचय करता है। जब तक 
मन के सम्बन्धसे शुभविकल्पसे श्रद्धा करता है तवतक निरचयसम्पक्‌- 
दर्शन नहीं है, किन्तु जब विकल्पका श्रद्धामें अभाव करके, अखण्ड 
स्वभावके लक्षसे व्यवद्वारके शेदको गौण करके एकरूप स्व वस्तुमें 
एकाग्रता द्वारा अभेद स्वृरूपका अनुभव करता है तव निरचयसम्यक- 
दर्शन होता है। 

शुभसाव राग है। रागके द्वारा आत्माको मानना सो पुण्य- 
रूप व्यवहार है, धर्म नहीं। जीवादिक नौ तत्त्वोंके लक्षत्रे श्रद्धा करना 
सो व्यवद्याससम्यक्त्व है। 

व्यवहारका अर्थ, है एकरा दूसरेमें उपचार। विल्लीको सिंह 

एर कहना सो उपचार है। जिसने कभी सिहको न देखा हो उसे समझानेके 

लिये विल्लीमें सिंहका उपचार करके सिंहकी पहिचान कराई जाती 
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है, किन्तु बिल्ली वास्तवमें सिंह नहीं है। जिसे उपचारकी-व्यवहार- 


की प्रतीति नहीं है वह विल्लीको ही वास्तविक सिंह मान लेता है; 
इसी प्रकार सर्वेज्ञ भगवानने अखण्ड आत्माकी पहिचान करानेके लिये 
उपचारसे- व्यवहारसे [नवतत्त्वके भेद कहे हैं। यदि वह नवतत्त्वोंके 
विकल्प वाली श्रद्धाके ग्ैदको ही यथार्थ आत्माका स्वरूप मान बेठे 
तो उसे व्यवहारकी 'ही खबर नहीं है। व्यवहार किसी परवस्तुमें या 
देहादिकी क्रियामें नहीं है। कोई जीव शरीरादिक परत्रस्तुकी क्रिया- 
का या प्रवेस्तुका व्यवहारसे भी कर्ता नहीं है। बात्मा त्रिकालमें 
भी न तो प्ररूप होसकता है और न परकी पर्यायरूप होसकता है। 
अज्ञानी जीव पुण्य-पापके विकारी शुभाशुभभावका कर्ता है। ज्ञानी- 
के अखण्ड स्वभावकी प्रतीति होने पर “भी वर्तमान पुरुषार्थकी 
य्रशक्तिसे राग + होता है किन्तु वह उसका स्वामिभावसे कर्ता नहीं 
होता । 

जो जीव यथार्थ तत्त्वोंका विचार करता है और यथार्थ 


स्वभावका निरचय करना चाहता है उसे नवतत्त्वोंकी श्रद्धा मिमित्त- 
भूत होती है, किन्तु निविकल्प एकाकार श्रुवरूपसे ज्ञायक वस्तुकी 


निर्मल श्रद्धा न करे तो शुभभावसे मात्र पुण्य होनेसे बाह्य फल दे- 
कर छूट जाता है। “यक्‍हरनयाश्रित निभित्त सम्बन्धो जो वृत्ति उद्भूत 
होती उसकी शुभराग पर्यन्त मर्यादा है, किन्तु भेदका निषेध करके 
शुद्ध अखण्ड वस्तुकी यथार्थ हृष्टिसि अन्तरंगमें स्थिर हो तो भेदका 
लअ गौण होकर एकाक्ार पूर्ण, स्वभावके छक्षसे निर्मल श्रद्धा प्रगट 
होती है, वह उपचारसे नवतत्त्वोंकी श्रद्धा व्यवहारसे निमित्त कहलाती 
है । जहां निरचयश्रद्धा नहीं होती वहाँ शुभ-व्यवहाररूप श्रद्धाको 
निमित्त भी नहीं कहा जाता ! 

नवतत्त्वके भेदको जानने वाला आत्मा ज्ञायकरूपसे त्रिकाल 
अखण्ड है। शुभाशुभ विकल्पकी जो वृत्ति उत्पन्न होती है उत्तका 
ज्ञायकस्वभावमें श्रभाव है। मैं श्रसंग_ एकरूप ज्ञायक हूँ, इसप्रकार 
निविकार निरावरूम्बी निरपेक्ष स्वृभावको अखण्डरूपसे श्रद्धाका 
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विषय_वनाये तो यथार्थ सम्यकदर्शनत होता है। जो अनन्तकालमें 
कभी प्रगट नहीं हुई ऐसी श्रद्धा यथार्थके वलसे प्रगट होती है और 
नव॒तत्वोंके भेद तथा पर-निमित्तका बुद्धिपनरंक विचार छूट जाता 
है; ऐसी यथार्थ वस्तुस्थितिमें कया है सो यह बतानेके लिये तीन 
इलोक कहते हैं। 
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वान कहा हैं तथापि वह कहीं वस्तृभूत नहीं है सहायक भी नहीं है 
क्योंकि निश्चय परमार्थके अनुभवमें वह छूट जाता है इसलिये 
ल्‍*अभताथ है। हे 
प्रदन:--कहीं तो व्यवहारका विधान है और कहीं उसका 
निषेध है, एकबार तो व्यवहारको स्वीकार किया जाता है और दूसरे 
ही क्षण उसका निषेध कर दिया जाता है; ऐसी स्थितिमें किसे यथार्थ 
समझा जाये ? | 
उत्तर:--जिस अपेक्षासे व्यवहारका विधान है उस अपेक्षासे 
वह वेसा है और जिस अपेक्षासे उसका निषेध है उस अपेक्षासे वह 
नहीं है, इसप्रकार वह जैसा है वैसा ही कहा जाता है। भुवज्ञायक्स्वभाव 
तो त्रिकाल एकरूप अखण्ड है उसे निशुचयसे स्वीकार किया जाता है 
और वतंमान अवस्थामें पर-सम्बन्धसे विकार होता है तथा ज्ञायक- 
स्वभावका संबन्ध करनेसे निर्मेल अवस्था होती है उसे व्यवहारसे 
स्वीकार किया जाता है; अखण्डस्वभावको ध्रुव एकाकार देखने वाले 
निरचयनयके बलसे स्वभावमें विकल्प-राग-द्वेष नहीं हैं, निमित्ता- 
धीन होनेसे निषेध किया जाता है, भूतार्थदृष्टिमें व्यवहारभेद नहीं है। 
इंकाः--राग-द्वेप, अज्ञान जड़ प्रकृति कराती है ? 
समाधान+--स्वयं उसका कर्ता होकर जड़कर्मके सिर पर थोपता 
है, किन्तु जड़ तो अन्ध-अचेतन है, उसे कुछ खबर नहीं है। यदि कोई 
माने कि हम तो मात्र ज्ाता-हष्टा ही हैं और इन्द्रियोंके विषयको 
इन्द्रियाँ ही भोगती हैं तो यह ठीक नहीं है। विषयोंके_भोगनेका 
विकारीभाव स्वयं ही करता है, भर्थात्‌ दोष स्वयं करता है है अं ओर उसे 
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दूसरे पर डालता है; ऐसा “अच्घेर नगरी बेबूझ राजा! का राज्य 
वीतराग मागमें नहीं है । 

जहाँ गुण हैं वहाँ गुणोंकी विपरीत अ्रवस्था_ (विकार ) हो 
सकती है और विकारका नाश भी वहीं हो सकता है। मुझमें न तो 
विकार है ओर न उसकी अवस्था ही; मैं तो शुद्ध ही है, ऐसा एकान्त॒को 
मानने वाला दोनों पहलुओंको नहीं समझा है | यदि त्रिकालस्वभाव 


और वर्तेमान अवस्था दोनोंको यथावत्‌ मानकर स्वभावको मुख्य करे 
तो अविकारी-स्वभावका आनन्द प्रगट हो । 
सम्यक्दरशन होनेसे पूर्व सच्चे देव-ग्ुरु-शास्त्रकी पहिचान, 
श्रद्धा, पूजा, भक्ति तथा तत्त्वविचार इत्यादि शुभभाव आते हैं। यथार्थे- 
में जाते हुए बीचमें व्यवहारका आश्रय हृढ्तापू्वंक आजाता है जो कि 
खेदका विषय है; वह सारभूत वस्तु नहीं है। अब वह कलदा द्वारा 
करते हैं:--- 
व्यवहरणनयः स्याध्द्यपि प्रावपदव्या- 
मिह निहितपदानां हंत हस्तावलम्बः 
तदपि परममर्थ चिच्चमत्कारमात्र 
परविरहितमंतः पत्यतां नेप किचित्‌ ॥ ५॥ 
आचाये देव कहते हैं किः-जो व्यवहारनय है सो यद्यपि इस 
पहली पदवीमें (जबतक थुद्धस्वरूपकी प्राप्ति न हो जाये तबतक) 
जिन्होंने अपना पैर रखा है ऐसे पुरुषोंको, यथार्थ स्वरूपका अविरोध 
' निर्णय करनेके लिये खेद है कि हस्तावलम्ब॒न तुल्य कहा है, तथापि जो 
पुरुष चेतन्‍्य-चमत्कारमात्र, परद्रव्य भावोंसे रहित (शुद्धनयके विषय- 
भूत) परम “अर्थेको' अन्तरंगमें अवलोकन करते हैं, उसकी श्रद्धा 
करते हैं तथा तदुप लीन होकर चारित्रभावको प्राप्त होते हैं उनके 
लिये यह व्यवहारनतय किचित्‌मात्र भी प्रयोजनवान नहीं है । 
जबतक यथार्थ वस्तुका निरचय करके आत्मामें स्थिर नहीं 
हुआ जाता तवतक व्यवहा रनय हस्तावलम्बन तुल्य कहा गया है, वास्तवमें 
उसका अवलरूम्बन नहीं है । किसी मंजिल पर चढ़ते हुए जोनेकी 


षप 
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सीढयों पर पैर रखते हैं और दीवालका सहारा लेते हैं किन्तु वह 
छोड़नेके लिये ही होता है; इसीप्रकार यथार्थ स्वरूपके विरोधसे रहित 
निर्णय करनेके लिये शुभविकल्पमें रूगना पड़ता है सो व्यवहार है, 
किन्तु खेद है कि निमित्ताश्रित भेदमें रुकना पड़ता है। परमार्थमें जाते 
हुए वीचमें तत्त्वके विकल्पका आँगन आता तो है किन्तु उसे लेकर 
भागे नहीं वढ़ा जाता । अपने बलसे जब स्वयं उसे लाँघ जाता है 
त्व वहाँ जो विकल्पका अभाव है सो निमित्त कहलाता है । जच 
मंजिऊ पर चढ़ने वाला कृदकर अन्तिम सीढ़ीकों छोड़ देता है तब यह 
कहा जाता है कि जो छूट गया है वह निर्मित्त था; इसीप्रकार 
अनादिकालसे पराश्रयरूप व्यवहारकी पकड़से राग-हेष, पुण्य-पाप 
परका स्वासित्व-कतृ त्व मान रहा था कुलाँट खाकर अखण्ड 
अविकारी निरावरूम्वी स्वभावके वबलसे विकल्पका अंश टूटकर 
प्रारम्भके तीन गुणस्थानोंको'! लाँघकर सीधा चौथे ग्रुणस्थानमें 
पहुँचता है । स्वत्य्यदर्शानों 

विकारका नाशक स्वभाव नित्य एकरूप ज्ञायक है, उसका 
ऐसा स्वरूप नहीं हैं कि विकारमें अटक जाये । आचार्यदेव कहते हैं 
कि जीवको परमाथमें ही जाना है तथापि नवत्तत््वके और ग्रुण-ग्रुणीके 
भेदविचार और शुभविकल्परूप व्यवहार आये बिना नहीं रहता, तथापि 
वह कोई प्रयोजनवान नहीं है। जेसे कोई माल-मिठाई लेते समय उसकी 
किस्म तय की जाती है, भाव तय वि-या जाता है और फिर तौल कराई 
जाती है; इसप्रकार लेते समय यह सब कुछ करना पड़ता है, किन्तु 
माल छैनेके बाद उसे खाते समय (स्वाद लेते समय) त्राजु बाँट 
गौर भाव इत्यादि साथमें नहीं रखे जाते, इसीप्रकार परमाथ्थस्वरूप 
आत्माका निर्णय करनेके लिये पहले जीवादि नवत्तत्त्व क्या है यह 
जाननेका तथा विकल्परहित यथार्थ तत्त्व क्या है इसका माप करनेका 
विचार युरुज्ञानसे यथावत्‌ करना पड़ता है, किन्तु उसके एकरूप अनुभव- 
स्वादके लिये नवतत्व और माप लेनेका विकल्‍प आदि सब छोड देना 


पड़ता है, क्योंकि उस शुभविकल्पसे आत्मानुभव प्रगट नहीं होता वेकल्पसे आत्मा प्रयट नहीं होता ॥ 
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वास्तविक सम्यक्दशेन ही धर्मेका प्रथम प्रारम्भ है। यदि 
नवतत्त्वका यथार्थ ज्ञान न करे तो श्रात्माका पूर्ण स्वभाव ज्ञात नहीं 
होता । जीवादिक नवतत्त्वोंको यथावत्‌ शुद्धताके लक्षसे जानना सो 
व्यवहार है। श्रुजीव, पुण्य, पाप, आाखव भर बंध एकदम त्याज्य हैं, 
तथा छुद्ध, जीव, संवर, निर्जरा और मोक्ष व्यवहारसे झादर योग्य 
हैं। ऐसा व्यावहारिक यथार्थ विवेक करने पर शुभभाव होता है। 
नवतत्त्वोंकी यथार्थतया जाने तो वह सम्यक्दशनके लिये हस्तावलम्बन-- 
आधार कहलाता है। उस अवस्थाके श्राधारसे सम्यक्दशेन नहीं होता 
किन्तु वह पुरुषार्थंसे होता है । जो इतना नहीं समझता वह धर्मेके 
निकट भी नहीं पहुँच पाया, ऐसा समझे बिना धर्म नहीं होता । 
धर्म तो मन और इन्द्रियोंस परे (विल्कुल भिन्न) मात्र अन्तरंग 
ज्ञानहष्टिसे अनुभवगम्य है। उसकी प्रतीति करनेसे बाह्महृष्टि एवं दशा 
बदल जाती है । प्रतीति करना सर्वप्रथम कर्तव्य है, वह चतुर्थ गुण- 
स्थान सम्यकदर्शन है, उसीसे धर्मका, आनन्दका प्रारम्भ होता है । 
तत्पशचात्‌ श्रावक और मुनिदशा होती है और अंदुतः निर्मलता-* 
स्वरूपस्थिरता होती है, जो कि बहुत ऊँची बात है । ु 

सुखका प्रारम्भ करनेके लिये पहले यथार्थ ज्ञान करना होता 
है । निराकुल स्वाधीन सुखरूप श्रात्माको जाननेके लिये पहले नव- 
तत्त्वके यथार्थ भेद जानने पड़ते हैं। वह विकल्‍प रागका अंश है । 
नवतत्त्वको ग्रुरुत्ञानसे यथार्थतलया जानने पर परमाथेस्वरूपके निकट 
पहुँचा जाता है । वह जीव स्वरूपके आँगनमें श्राकर उपस्थित है, 
घरमें-स्वभावमें प्रविष्ट नहीं हुआ, स्वभावकी ऋद्धि ही श्रलग है। पहलेसे 
ही उन समस्त विकल्पोंकों त्याज्य समभकर यथार्थतया नवतत्त्वोंको न 
जाने तो निविकल्प अनुभव सहित अखण्डतत्त्वकी श्रद्धा है. होती, 
निज-परकी भिन्‍नताका विवेक करने वाला यथाथे ज्ञान नहीं होता 
श्रौर श्रन्तर रमणतारूप चारित्र नहीं होता । 

निविकल्प पूर्ण परमार्थस्वभावको प्रगट करनेके लिये, तत्त्व- 
सम्बन्धी विशेष ज्ञान करनेके लिये नवतत्त्वोंके विचारमें रुकना पड़ता 
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है, इसका भी आचायंको खेद है। किन्तु जिसे यही खबर नहीं है कि 


सच्चे देव-ग्रुरु कोन हैं और मिथ्या कौन हैं उनकी तो यहाँ वात ही 
नहीं हैं। जो सच्चे देंव-गुरुका विपरीत स्वरूप मानते हैं, पुण्यसे घर्म 
करते हैं, पापसे बचनेके लिये जो पूजा-भक्ति इत्यादिके शुभभाव 
होते हैं उस पृण्यबंधके कारणको (आ्राल़व तत्त्वको) ग्रुषमा कारण 
मानते हैं श्रथवा पापकी अशुभ भावनाकों धर्म मानते हैं और आकु 
लतामें सुख मानते हैं उन अज्ञानिश्ेंकों तो व्यवहारसे भी नवत्तत्त्वोंकी 
ख़बर नहीं है । 
देह पर दृष्ठि रखकर क्रियाकाण्ड-तपस्या करे और यह माने 
कि मैंने कप्ट सहन किया है, तथा एक ओर तो उस कृप्ट सहनेका छेद 
करे और दूसरी ओर उसमें धर्म माने कि अहो ! धर्म वहुत कठिन है 
लोहेंके चने चवानेके समान हैं। और यह माने कि-मैंने बहुत कष्ट 
सहन किया है इसलिये बहुत धर्म हुआ है, किन्तु उसमें जो खेद 
होता है सो तो अद्युमभाव है, श्रात्तध्यान है, पाप है। जीवकी अंतरंग 
महिमा ज्ञात नहीं हुई और बह मालुम नहीं होसका कि वास्तविक शुभ 
क्या है इसलिये समझ्ले विना तपस्या उपवास आदिमें छगा रहता है 
ओर तज्जन्य खेद-अरुचि-उपेक्षाको घर्मं मानता है, आकुलता और 
अनाकुलत्ताकी प्रतीतिके विना हठ, कप्ट एवं अशुभभावसे किये गये 
क्रियाकाण्डमें घर्मे मानता है और यह मानता है कि अधिक कप्ट होगा 
तो अधिक घर्मं होगा; किन्तु धर्म तो ब्रात्माका पूर्ण निराकुलस्वभाव धर्म तो आत्माका पर्ण निराकल 
है. उसमें दुःख हो नहीं सकता और जहाँ दुःख है वहाँ धर्म नहीं है। 
धर्म चुख-शान्ति देने वाला हो या दुःख देने वाला हो, और वह निजमें 
हो या परमें हो इसकी जिसे खबर नहीं हैं वह परको देखता है 
ओर यह मानता है कि शरीर अधिक सूख गया है इसलिये धर्म बहुत्त 
हुआ है । और इसप्रकार वाह्ममें दुःख पर लेद प्रगट करके उल्टा 
असातावेदनी करमंकी उद्दीरणा करता है | नवत्व्ल्प्‌ 
आत्माके जिस भावसे शुभाशुभ॒ विकारका भाव रुकता है वह 
पंंवर है; पंच महाक़्तादिके शुभभाव आस्वव (नवीन कर्मवन्धका 


/॥, थी 









चदर हू 
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कारण ) है। जो ! उसे धर्म मानता है उसे व्यवहारसे भी नवतत्त्वोंका धर्म मानता है उसे व्यवहारसे भी नवतत्त्वोंका 
ज्ञान नहीं है। पापमें प्रवृत्त न होनेके लिये शुभभावका होना ठीक 
है, किन्तु यह वात त्रिकाल असत्य है कि शुभविकारसे धीरे-धीरे 
सम्यक्दर्शन इत्यादि गुण प्रगट होते हैं। 

जिसे यथार्थ आत्मस्वरूपका अनुभव-प्रात्मसाक्षात्‌कार करना 
है, निविकल्प श्रद्धाके विषयमें स्थिर होना है उसे पहले तो नवतत्त्वोंको 
और देव, शास्त्र, गुरुको यथार्थतया जानना होगा किन्तु उसी समय यह 
ध्यान रखना होगा कि उस व्रिकल्पसे ( भेदके लक्षसे ) सम्यक्दर्शन 
प्रगट नहीं होता । व्यवहाररूप भेद भ्रभेदका कारण नहीं होता । जिसे 
यथार्थ आत्महितकी खबर नहीं है और जिसे नवतत्त्वोंके नाम तक 
नहीं आते उसे श्रात्मस्वरूपकी प्रतीति अथवा आत्माका धर्म कहाँसे 
प्राप्त होसकता है ? 

मनके सम्बन्धसे, विकल्पसे, नवतत्त्वोंका यथार्थ विचार करने- 
के बाद अवस्थाके भेदके लक्षकों गौण करके पूर्णरूप शुद्धात्माकी 
ओर उन्मुख होकर, मनसे भी किचित्‌ पृथक्‌ होकर अखण्डकी श्रद्धाके 
विपयमें स्थिर हो और निरावलम्बी, भ्रसंग, भ्विकारी, ज्ञायकस्वरूपमें 
तद्रूप एकत्वकी श्रद्धा लाये सो यथार्थ सम्यकदर्शन है। जन्म-मरणके 
दुःखको दूर करनेका यह एक उपाय है। विपरीत दृष्टिको दूर 
करनेके वाद जहाँतक स्थिर न हुआ जासके वहाँ तक श्रद्युभसे बचनेके 
लिये; नवतत्त्व सम्बन्धी विशेष ज्ञानकी निर्मेलता करनेके लिये शुभ- 
भावमें रुकना पड़ता है, किन्तु ज्ञानी उस भेदका आदर करके उसमें 
श्रटकता नहीं है। आगे कहा गया है कि मात्र नवतत्त्वकी भेदरूप 
श्रद्धाका होना मिथ्याहृष्टि है। चिदानन्द पूर्ण स्वरूपको यथार्थ 
प्रतीतिपूवंक न माने तवतक शुभ विकारकी श्रद्धा है, किन्तु श्रविकारी 
अखण्ड स्वभावकी श्रद्धा नही है। 

सर्वप्रथम यह समभने योग्य है। चाहे जितनी सांसारिक 
सावधानी रखे किन्तु उसका परिणाम शून्यसे अधिक नहीं होता। जन 


प्रारम्भमें शून्य होता है तब उसके योगफलमें भी शून्य ही श्राता है डी आता है, 
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किन्तु उसके हर्षका तो पार नहीं होता श्रौर जिससे भ्रविनाशी हित पुरा 
होता है उसकी वह चिन्ता नहीं करता । 

आचार्यदेवने परम श्रदूुभुत रहस्यको प्रगट कर दिया है। जिसे 
इस श्रपूर्व वस्तुका ध्यान नहीं है वह उसका विचार कहाँसे करेगा ? 
यदि सावधानीके साथ तत्त्वाभ्यास न करे तो स्थिर होनेका कहीं भी 
ठिकाना नहीं मिल सकता, वह तो मात्र परिभ्रमण ही करता रहेगा। गत्‌ 
श्रनन्तकालमें एक क्षणभरकों भी यथार्थ सम्यक्दर्शन प्रगट नहीं हुआ । 
वस्तुका यथार्थ निर्णय करनेके लिये उसका अधिक समयका अ्रभ्यास 
श्ौर यथार्थ श्रवण होना चाहिये | एकाघवार थोड़ा-बहुत सुनकर चले 
जानेसे दोनों श्रपेक्षाओंका मेल नहीं वेठता। यदि अपनी बुद्धिसे 
एक श्रपेक्षासे अधसत्यको पकड़ रखे तो यथ्रार्थे रहस्य समभमें नहीं 
ग्रासकता | जैसे किसी महिलाने अपनी पड़ौसिनके वच्चेको जीने पर 
चढ़ते हुऐ देखकर कहा कि “यदि गिरेगा तो मर जायेगा, उस बालक- 
की माँ ने इतना ही सुना कि 'मर जायेगा” भर इस अधूरी बातको 
सुनकर वह अपना पड़ौसिनसे लड़ने लगी कि तूने मेरे वालकसे मरने- 
की वात क्यों कही ? उत्तरमें उस महिलाने कहा कि तुमने मेरी पुरी बात 
नहीं सुनी, मैंने तो यह कहा है कि यदि “ग्रिर जायगा तो मर जायेगा' 
श्रौर इसप्रकार मैंने तुम्हारे बालकसे मरनेकी नहीं किन्तु जीनेकी , 
बात कही है, तुमने मेरी पूरी बात नहीं सुनी इसमें तुम्हारी ही भूल 
है। इसीप्रकार पूर्वापर विरोधसे रहित सर्वेज्ञ वीतरागके बचनोंमें क्या 
कथन है उसे भलीभाँति सम्पूर्ण सुनकर नन्‍्यायकों संधिपुर्वक न समझे 
भौर एक ओरकी ही श्रपूर्ण एकान्त वातको पकड़ रखे तो विरोधका 
होना स्वाभाविक ही है। 

जिसे व्यवहार तत्त्वकी भी कोई खबर नहीं है और पुण्य- 
पापरूष झाखव॒कों जो नहीं समझता वह उससे भिन्न संवर-नि्जरारूप 
धर्मको भी नहीं समक सकता। जहाँ प्रथम व्यवहारमें ही भूल 
हो वहाँ परमार्थके श्रांगग तक कहासे श्रासकता है? परमार्थसे तो 
शुभाखवभाव भी त्याज्य हैं; ववतत्त्वके भेद-विकल्प भी परमार्थहृष्टिसे 
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त्याज्य हैं । नवतत्तवोंकी श्रद्धाकों परमार्थ नहीं कहा है तथापि 
वीचमें हस्तावलम्बनकी भाँति आजानेसे उसमें रुक जानेका खेद 
है | सीधा ही परमा्ेमें जा सकता हो तो व्यवह्यारमें रुकनेकी कोई 
वात नहीं है । 

भावार्थ:--आभ्रात्माकी निर्मल श्रद्धा होनेके वाद श्रद्धाके लिये 
नवतत्त्वोंके विकल्परुप व्यवहारका कोई प्रयोजन नहीं रहता। निरंचय- 
श्रद्धाके साथ श्रांशिक स्वरूपाचरण चारित्रके प्रगट होने पर फिर श्रद्धा , 
के लिये अशुद्धनय कुछ भी प्रयोजनवान नहीं होता। व्यवहारसे नव- 
तो उसे परमार्थसे कोई लाभ चहीं होता 

अब निरचयसम्यक्त्वका स्वरूप कहते हैं:-- 

एकत्वे नियतस्थ शुद्धनयतों व्याप्तुयद्स्यात्मनः 

पूर्णज्ञानधनस्थ दर्शनमिद्द द्वव्यांतरेम्यः पृथक । 

सम्यक्दशनमेतदेव नियमादात्मा च तावानयं 

तन्मुक्‍त्वा नवतत्त्य संततिमिमामात्मायमेकोस्तु नः ॥ ६ ॥ 

[आचार्यदेवने सर्वेज्ञ वीतरागके कथनका रहस्य उद्घाटित 
करके जगतुके समक्ष प्रस्तुत किया है। किसीको यह वात जम सकती 
है अथवा नहीं भी जम सकती। सब अपने-अपने भावमें उल्टा-सीधा 
करनेके लिये स्वतंत्र हैं। सत्‌कों स्वीकार या अस्वीकार करनेके लिये 
भी सव स्वतंत्र हैं। प्रभु! तेरी अद्युद्धतकी विपरीतता भी वहुत बड़ी 
है । श्रीमद्‌ राजचन्द्वने लिखा है कि-"भगवान परिपूर्ण सर्वंगुणसम्पन्न 
कहलाते हैं, तथापि उनमें भी कुछ कम अपलक्षण नहीं हैं” इसप्रकार 
प्रात्माकों संबोधित करके पुरुषार्थ करनेकों कहा है | | 

कोई कमेके संयोगमें रत होकर यह माने कि राग-हेष भेरे 

हैं, करने योग्य हैं, ओर मैं परका कर्ता हैं, तथा अविकारी शुद्धतत्त्वसे 
इन्कार करे तो उसे स्वीकार करानेके लिये कोई समर्थ नहीं है । यदि 
कोई झोंधा गिरता है तो उसमें भी वह स्वतंत्र है। जैसे किसी वालक- 
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के हाथसे उसकी चुसनी लेकर दूसरे वालकको दे दी जाय तो वह 
ऊँ-ऊँ करके रोना प्रारम्भ करता है श्ौर फिर वरावर रोता रहता 
है; यदि उसके हाथमें पेड़ा दे दिया जाये तब भी वह चुप नहीं रहता 
शौर यदि उसे वह चुसनी लाकर दे दी जाये तो भी वह रोना बन्द 
नहीं करता, क्योंकि उसे यही ध्यान नहीं रहता कि मैंने क्यों रोना 
प्रारम्भ किया था, इसी प्रकार चिदाचन्द भगवान आत्मा पृण्य-पापसे 
भिन्न है, पृण्यसे भी आत्माका धर्म नहीँ होता, घममं नहीं होता, आत्माका आनन्द 
प्रगट होनेकी श्रद्धा अलग ही है, इसे सुनकर निषेघ करनेकी घुन 
लगी सो उसके पुण्य-पापके कतृ त्वको और परका स्वामित्व रखनेकी 
मान्यतारूप अज्ञान (स्वभावसे इन्कार) छुड़ानेके लिये ज्ञानियोंने 
पुण्य-पापरहित परमार्थी बात की तथापि उसे सत्य-असत्यकी 
खबर ही नहीं और न यही खबर है कि मैंने कहाँ भूल की है, इसलिये 
उसके भावसेंसे उसका विरोध नहीं मिटता। जेसे (उपरोक्त दृष्टांतमें) 
बालकका पिता बालककों चाहे जिस रीतिसे और चाहे जितना 
समभाता है किन्तु वह नहीं मानता और फिर अपनेआप चुप रह 
जाता है; इसीप्रकार श्रोंधे पड़े हुए जीवोंको भ्रनन्त ज्ञाची समभाते 
हैं किन्तु वह नहीं मानते; सच तो यह है कि अपना स्वतंत्र पुरुषार्थ 
हो तभी समझा जा सकता है । 

[झराचाये महाराज कहते हैं कि हम किसी दृूसरेके लिये 
नहीं कहते, किन्तु यह तो हमारी रुचिका निमंत्रण है, जो सत्‌ अनुकूल 
पड़ा है उसीकी घोषणा है किसीका कोई विरोध नहीं है। जेसे अपने 
घर कोई अतिथि आये तो उसे अपनी रुचिकी उत्तमसे उत्तम वस्तु 
परोसी जाती है उसीध्रकार ज्ञानीजन जगतके समक्ष निस्पृह करुणासे 
सत्‌की घोषणा करते हैं क्योंकि वही उनकी रुचिकी वस्तु है । कोई 
दूसरा सतूके मृल्यकों आंके या न आंके-उसे यह अनुकूल पड़े या न 
पड़े, उसपर उनकी दृष्टि नहीं है, किन्तु वे तो अपती अनुकुलताके 
गीत गाते हैं ] 

प्रद्रव्योंसे तथा पुण्यके विकारी भावोंसे भिन्न श्रात्माके 
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श्रेकालिक पूर्ण ज्ञानामनय अखण्डानन्द स्वरूपको श्रद्धा लेनेकी रीति 
जानकर, व्यवहारहृष्टिको गौण करके एकरूप अखण्ड स्वभावके लक्ष- 
से मिथ्या मान्यताका निषेध और यथार्थ मान्यताका स्वीकार एवं मैं_ 
अखण्ड ज्ञायक परमानन्दरूपसे पूर्ण है इसप्रकार भुवस्वभावको यथार्थे 
श्रद्धामें जो स्वीकृति है सो सम्यकदर्शन है। 

भगवान आत्माको परद्रव्यसे सदा भिन्न देखना, परसम्वन्ध- 
रहित--विकाररहित मानना अर्थात्‌ प्रतिष्ठा, धन, स्री, पुत्र, मत, वाणो 
देह तथा द्वेव, ग्रुर, शांज्न इत्यादि सब अपनेसे भिन्‍न हैं, पुण्य-पाप 
के विकार भी अपने स्वभावरूप नहीं हैं; इसप्रकार सर्वथा परसे भिन्‍न 
एकरूप शुद्ध आत्माको मानना, श्रद्धाप्ते लेना सो नियमक#से सम्यकदशेन 
है। जब दूसरेसे अपनेंको भिन्‍त माना और यह माता कि त्रिकाल- 
मैं मी किसीके साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है तब परसे छाभ-हातनि 
नहीं होसकती ऐसी श्रद्धा होनेसे प्रवस्तु सम्बन्धी आंतिसे छूटकर 
मात्र स्वाधीनभावमे ही ( स्वभावमे ही ) स्थिर होता रह जाता 
है। पुण्य-पापका स्वामित्व छूट गया, ( अखण्ड स्वरूपकी प्रतीतिमें 
विकारकी नास्ति है) किसीके साथ एकमेक करवेकी बात न रही, 
किसी कतूं त्वकी मान्यता न रही इसलिये अनन्त राग-द्वष तो दूर 
हो गया और आंशिक निराकुल आनन्द प्रगट होगया; इसप्रकार एकुडप 
निरावरूम्बी आत्माकी प्रतीति करना सो धर्मके भारम्भका मूल 
सुम्यक्दशंन है। 

भगवान आत्मा परसे तो भिन्‍न है किन्तु क्षपतेपनसे कैसा है? 
सदा अपने ग्रुण-पर्यायोर्मे व्याप्त रहने वाला है, और वह रागादिमी 
नहीं रहता। स्वयं ज्ञान-दशन-आनन्दसे पुणं निकाल एकरूप श्रुव- 
भावसे स्थिर होकर अपने गुणर्पसे रहकर अपने ग्रुणोंको अवस्था- 
में व्याप्त होकर रहनेवाला है। उसे परसे भिन्‍न भअविकारी 
ज्ञानानन्दरूप मानकर, परमे कतृं त्व-भोकतृत्वसे रहित मानना ही 
प्रारम्मसे आंत्माके लिये छाभदायक है । 
पं स्िमम कंदापि नहीं बदरता, और यदि वदक्के तो वह नियम 

नहीं कहा जासकता। 

५६ 
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और फिर कंसा है वह आात्मा ? शुद्धनयसे एकत्वमें निद्दिचतु 
किया गया है। शुद्धनयके द्वारा तत्त्वके नव-भेदोंमेंसे एक ज्ञायक 
स्व्रूपसे अखण्डरूपमें आत्माको लक्षमें लेकर अपने त्रिकाल प्रौव्यत्व- ' 
हे निदिचत्‌ किया गया है। यद्यपि गुण अनन्त हैं किन्तु अखण्डको 
श्रद्धामे भेदविकल्प छोड़ दिया जाता है! जैसे सोनेमें पीलापन, 
चिकनापन इत्यादि अनेक ग्रण एक साथ होते हैं, किन्तु मात्र सोनेको 
ही खरीदने वाले स्वर्णकारको उसके विभिन्‍न ग्रुणों पर अथवा उप्तकी 


रचना इत्यादि पर लक्ष नहीं होता, उसका लक्ष तो एकमात्र सोने पर 


ही होता है, वह तो यह देखता है कि उसीमे समस्त अवस्थाएं तथा ता है, वह तो यह देखता है कि उसीमे स [ऐं तथा 
गुणोंकी शक्ति वर्तमान एक ही साथ विद्यमान है। भेदको रक्षमें 


न लेकर अखण्ड ध्रूब एकरूप पूर्ण स्वभावकों लक्षमें लेना, उसमें 
किसी निमित्तकी अपेक्षाको न मिलाना सो सच्चा धर्म-सम्यकदर्शन 
है। इसमें ऐसी बात नहीं है कि यदि हमारी बातकों भानों तो ही 
सम्यक्दर्शन होगा, किन्तु स्वयं निश्चित्‌ करके अपने स्वतंत्र-पूर्ण एकत्व- 
स्वरूपको अपनेसे ही मानों तो सम्यक्दशंन होता है। देव-गुरु- 
शासत्र ओर वीतरागको साक्षात्‌ वाणी भी परवस्तु है। तु उसके आश्रय- 
से रहित पूर्ण है, ऐसे एकरूप अखण्ड स्वरूपकी प्रतोति तुझसे ही 
होती है। 

परमाणुमात्र मेरा नहीं है, रागद्व ५ मेरा कतंव्य नहीं है, मैं पर- 
का कर्ता-भोक्ता नहीं है, किन्तु अखण्ड ज्ञायक है, ऐसी यथार्थ प्रतीति 
( सम्यक्दर्शन ) ग्रृहस्थदशामे ( सधन या निर्धन चाहे जिस अवस्था- 
में ) होसकती है। ग्रृहस्थदशाके अनेक संयोगोंके वीच रहते हुए भी 
अपने अविकारी स्वभावकी प्रतीति होसकती है। यदि वह रागको 
दूर करके विशेष स्थिरता करे तो मुनि होतकता है; वह वर्तमान पुरुषार्थ 
की अशक्तिको जानता है और अन्तरंगर्मे उदास रहकर परावलल्‍ूंबनके 
सम्पूर्ण रागको छोड़ना चाहता है। वह संसारमें रहता हुआ भी 
संसारके संयोगोमे अनुरक्त नहीं है किन्तु अपने स्वरूपमें ही ज्ञानानंद 
साक्षीरूपसे आत्मामे ही विद्यमान है। जैसे अछूतोंके किसी मेलेमें 
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कोई वणिक अपनो दुकान लेकर जाता है तो उसे ऐसी शंका कदापि 
नहीं होती कि मैं इन सब अछूतोंके साथ एकमेक होगया हैं? उसके 
मनमें यह निःशंक निर्णय होता है कि मैं अग्रवाल अथवा श्रीमाली 
वणणिकः हो है। इसीप्रकार मैं आत्मा पुण्य-पापरूप विकारका नाशक, 
स्वरूपका रक्षक, भखंड अविकारी स्वभावका स्वामो हैँ, विकल्प-संयोग 
का स्वामी नहीं हैँ, में संयोगमे एकरूप नहीं होजाता। ऐसी यथार्थे 
श्रद्धा होनेके बाद वत्तमान पुरुषार्थसे वीतरागो भवंध ही हूँ। आत्मा 
भछुत-हरिजन भथवा वणिक नहीं है, तथा आत्मा सघन अथवा निर्घन 
नहीं है, वह तो मात्र ज्ञायकस्वभाव ही है। 

परसे भिनन्‍नरूप सिद्ध-परमात्माके समान पूर्ण पविन्न आत्मा- 
में परमाथंसे एकत्वका निर्णय करना सो उसे भगवानने सम्यक्दर्शन 
कहा है। जिसके अविकारी अखण्डके बलसे एकबार ही आंशिक 
निर्मेलदशा प्रगट होगई है वह बारम्बार निर्मेल एकत्वस्वभावपें एका- 
ग्रताके बलसे पूर्ण निर्मेलदक्षा प्रगट करता है। 

ओर वह परसे भिन्न आत्मा कंसा है ? पूर्ण ज्ञानानंदघन 
है। उसमे विकल्प पुण्य-पापकी रज प्रवेश नहीं कर सकती । जैसे 
निहाई_(ऐरन ) में लोहेकी कील श्रवेश नहीं कर सकती उसीप्रकार 
निरपेक्ष, एकरूप, शञानघन आत्माम पृण्य-पापकी क्षणिक वृत्ति प्रवेश 
नहीं कर सकती सकती । क्किल्पका उत्थान निमित्ताधीन अवस्थासे होता है 
जो कि गौण है। त्रिकाल एकरूप द्रव्यस्वभाव परमार्थेमं विकारके 
कतृ त्वका किचित्‌मात्र अवकाश नहीं है। 

प्रथम श्रद्धा पूर्ण हैं, कृतकृत्य परमात्मा ही हैं, ऐसी प्रतीति- 
के बलसे कोई विकारको प्रवृत्तिका स्वामित्व नहीं होने देता तथापि 
वर्तमान पुरुषार्थंकी अशक्तिके कारण शुभाशुभ वृत्ति होती है, अश्युभ- 
से बचनेके लिये शुभ प्रवृत्त होता है किन्तु उसमें गुणका होना 
नहीं मानता। श्रद्धामें प्रत्येक विकार ( परावलम्बन ) का निषेध 
है। जेसे अग्नि ईंघनकी नाशक है-रक्षक नहीं और सुर्यका स्वभाव 
अन्धकारको उत्पन्न करना नहीं किन्तु उसका नाश करना है, इसी प्रकार 
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मेरा अखण्ड ज्ञायकस्वभाव एकरूप सतत ज्ञायकत्वरूप है, किसीमें अच्छा- 
बुरा मावकर रुकनेरूप नहीं है। ऐसे वोतरागी भावको श्रतीतिके 
बलमें रागका स्वामित्व-कतृत्व नहीं है, तथापि पुरुषार्थकी अशक्तिके 
कारण जो राग होता है उसे मात्र जानता है किन्तु करने योग्य नहीं 
मानता | वह विकल्पको तोड़कर स्थिर होना चाहता है, भौर यह 
मानता है कि अखण्डस्वभावके बलसे अन्तरोन्मुख होना ही उसका 
उपाय दै, विशेष स्थिरता होनेपर अशुभराग टूटकर सहज ही ब्रतादि 
आते हैं उसमें जितना राग दूर होता है उतना ही गुण मानता है और 
जो राग रहता है उसका किचितुमात्र भी आदर नहीं करता | 


सर्वेज्ञ वीतरागके द्वारा कथित न्यायानुसार नवतत्त्वोंकी जानकर 
परसे और विकारसे आत्मा भिन्‍न हैँ, उसे शुद्धनयसे जानना सो 
सम्यकदशंत...है जो कि अनन्तकालमें जीवने कभी भी प्रगट नहीं किया । 
उससे रहित पुण्यभावध्त मिथ्यादशेनका महा-पाप बन्धता है। भ्रृक्ति 
पूजा, दान, _ब्रत, तप, त्याग्रमें रागको कम करे तो पुण्यवन्ध होता 
है, जिसके फलसे कमी बड़ा राजा अथवा निम्तकोटिका देव होता 
है। हिंसा, झूठ, चोरों, कुशीछू इत्यादिके अशुभभाव करनेसे पाप- 
बन्च होता है, जिसके फलसे तियंच और नरक इत्यादि ग्रतिमें परि- 
अमण करता है। पृण्य-पापकी उपाधिसे रहित अविकारी, असंग, 
एकरूप स्वभावकी श्रद्धा और स्व-परके भेदरूप झानके बिता सच्चा 
चारित्र नहीं होसकता ओर दीतराग चारित्रके बिना केवलज्ञान या 
मोक्ष नहीं होसकता । 





जितना सम्यक्दर्शन है उतना ही आत्मा है। जितनेमें मिठास 
है उतनेभे मिश्री है, इसीप्रकार पूर्णहप शुद्ध आत्माको छक्षमें लेने 
वाला सम्यक्दर्शन उतना ही है जितना आत्मा है, क्योंकि बहु 
( सम्यक्दर्शन) आात्मामें आत्माके आधारसे हैं, मन, वाणी 
देह अथवा पृण्य-पापकी शुभाशुभ चृत्तिके भाघार पर अवलंबित नहों 
है। यदि कोई मात्र शाखत्रप्ते आत्माकी वातकों मनमें घारण करले 
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त्तो वह भी सम्यक्दर्शन नहीं है। पूजा, भक्ति, ब्रतादि तथा नवतत्वों 
के शुभभावकी वृत्ति करे तो भी वह संयोगाधीन क्षणिकभाव है-झत्रिम 
भाव है, वह शाइवत, अक्ृत्रिम, अविकारो, एकरूप, ज्ञायकस्वभाव का 
नहीं है। कुछ भी करने-घरनेकी हाँ या नाके रुपमें जितनी वृत्ति 
उत्पन्त होती है वह सब उपाधिभाव है, उस उपाधिभावके भेदसे 
रहित यथाय॑ श्रद्धा सम्पूर्ण आत्माके स्वरूपमें फेलो हुई है, आत्मासे 
भिन्‍न नहीं है। ऐसे ! निर्पाधिक शृद्ध पूर्ण स्वभावका जो निश्चय किया जद्ध पूर्ण स्वभावका जो निश्चय किया 
गया उसे सर्वेज्ञभगवानने सम्पकदर्शन या उसे सर्वेज्भगवानने सम्यकृदर्शन कहा है। 


आचार्येदेव प्राथंना करते हैं कि “इस नवतत्त्वकी परिपादो- 
को छोड़कर, हमें यह एकमात्र आत्मा ही प्राप्त हो। ” अन्यन्न रुक जाना 
हमें नहीं पुसातः। उसे नवतत्वके विचारमें मनके सम्बन्धसे 
विकल्प करनेको रुक जाता भी ठोक नहीं है। आत्माका स्वरूप 
ऐसा नहीं है कि नवतत्त्वके विकल्पसे उसका पूरा पड़ सके। समझे 
बिना अपनी कल्पनासे शास्त्र पढ़े अथवा चाहे जितने अब्य प्रयत्न करे 
किन्तु अन्तरंगका मार्ग गुरुतानके बिना हाथ नहों बाता। यथार्थ 
निःसंदेह शान जब स्वयं करे तब स्वतः होता है, किन्तु एकबार यथारे 

गुरुज्ञान होता आवष्यक है। 


आत्मा मात्र जानन्द भरा हुआ है। उसको श्रद्धा यथार्थ 
समझ्षपुर्वकं स्थिर होना सो निरविकल्प चारित्रकी क्रिया है। उसीमें 
आनन्द है। जो कष्टमें धर्म मानता हैं वह कहता है कि “ देहे दुःख॑ 
महाफल” अर्थात्‌ यदि कष्ट सहन करो तो ग्रुण प्राप्त होगा। जो यह 
कहना है कि उपवास तो घूलका ग्रास है उसे उपवास पर अरुचि 
। उस अरुचि (हंष ) भावकों भगवानने मात्तेंध्यान कहा है। 
शारीरिक प्रतिकुलता सहन नहीं होतो इसलिये जो यह मानता है कि 
क्षुपा-तृषासे या शरीरके कष्ठसे धमं होता है चह पापको ग्रुणझय 
मानता है। वहाँ व्यवहारसे भो नवतत्त्वोंको श्रद्धा नहीं है। जो धर्म 
करते हुए कष्ट मानता है उसे निराकुर स्वभावके प्रति अरुचि है 
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जो कि देय है, बर हंप पाप है, उससे घ॒र्मे नहीं होता, पृण्य भी 
नहीं होता। 
प्रदन:--इतने-इतने कष्ट सहन करने पर भी घ॒र्म नहीं होता ? 
लच्चतर+--हें भाई ! देहकी क्रियासे घर्मं तो क्या किन्तु पुण्य- 


पाप भी नहीं होता । स्वयं अपने परिणामोंकों सुवारे और कपायको 


जितना सूक्ष्म करे उतना ही शुभभाव होता है, उस भावसे पृथ्य पृण्व 
होता है घ॒मं नहीं । पद सम्बन्धी विकल्पों तोड़कर स्वरुपमें स्थिर 


होना सो निराकुछ स्थिरता है और उसीमे)ं सुख है। परसे किसीको 
कष्ट नहीं होता किन्तु परके ऊपर जितना राग करता हैं, उतना ही 
दु:ख होता हैं। 

प्रदनः--तपस्या न की जाये तो लड़डू खाकर क्योंकर मोक्ष 
जाया जासकता है ? 

उत्तर+--कोई (आत्मा) छड़्डू खा ही नहीं सकता। अज्ञानी 
जीव ऊड़ड़के रागकी आाकुलताकों भोगता हे मोर ज्ञानी निराकुछ स्व- 
भावके लक्षमें अपने परिणामका माप निकालता है। दरीरकी बनुकू- 
लता या प्रतिकुलता पर उसका लक्ष ही नहीं है। अखण्ड स्वभावकी 
रुचिके मंथनमें आहारकी इच्छा सहज ही टूट जाती है, इसप्रकार 
इच्छाका निरोध करके, स्वरूपमें छीचताका होना सो भगवानतने 
तप कहा हैं कौर वही तप मोक्षका कारण है। जो उसे कष्टदाता 
मानता हैं वह घर्मका-स्वभावका अनादर करता हैं, उसे वीतराग 
कथित नवतत्त्वोंकी व्यवहारसे भी श्रद्धा नहीं हैँ । 

यहाँ आचायंदेव कहते हैं कि यथार्थ नवतत्त्वोंकी परिपाटीकी- 
पकड़में लग जाना नहीं पुसाता। जो परमार्थत्तत्वकों समझनेके लिये 
तेयार होकर जाया है उसे इतनी व्यवहार-श्रद्धाकों खबर तो होगी 
ही ऐसा मान लिया हैं। यहाँ तो व्यवहारके भेदकों उलंधन कर 
जानेकी बात है। मात्र व्यचहारतत््वसे और पुण्यसे घर्मं मनवाने 
वाली दुकानें बहुत-सो हैं। जेसे कालेज वाले यह समझ लेते हैं कि 
यहाँ पढ़नेकी आने वाले पहलो कक्षासे लेकर मैट्रिक तक तेयार 
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होकर ही आये हैं, उसीधप्रकार अनन्त जन्म-मरणको टालनेके लिये 
जो परमार्थतत्वके निकट जाया है उसे नवतत्त्वोंके यथाथे ज्ञानको 


खबर तो होनी ही चाहिये। यह ध॒मंमार्यंकी सर्वप्रथम इकाईकी 
घात है। सर्वेश्रथम वास्तविक इकाई निरचयसम्यकदर्शन है। 
कितने ही लोग यह कहकर कि समयसारमें बहुत ही उच्च- 
कक्षाकी बात है, उसे समझने या उसका परिचय प्राप्त करनेसे 
इन्कार करते हैं; किन्तु सर्वश्रथम घमंका मुल्य परमार्थ सम्पक्त्व कया 
है, यह पूर्वापर विरोध रहित समझ्षता हो तो उसके लिये यह बात है । 
अनन्तकालमे स्वरूपको पहिचाननेके अतिरिक्त आत्मा 
अन्य सब कुछ कर चुका है। “ पहले जो कभी नहीं समझा था वह पर- 
मार्थ स्वरूप कसा है” यहो समझनेके लिये जो भागे हैं उन्हें भाचायें- 
देव कहते हैं कि-यथार्थ नवतत्त्वोंके शुभविकल्पकी प्रवृत्तिस छूटकर 
इस ज्ञानानन्द अविकारी आत्माकी प्राप्ति करो । परसे भिन्‍न गौर भिज- 


। से अभिन्न स्वभावकी श्रद्धा-ज्ञान प्राप्त करो । 
भावाथ:-सर्व॑ं स्वाभाविक तथा नेमित्तिक अपनी अवस्थारूप 


भेकालिक गुण-पर्यायके भेदोंमें व्याप्त यह आत्मा एक्रकार ज्ञायकरूप- 
से शुद्धनयसे बताया है, उसे सर्व॑ अन्य द्रव्योंसे तथा अन्य द्रव्यके 
निमित्तसे होने वाले विकारी भावोंसे भिन्न देखना और अनुभव सहित 
यथाथेरूपमे श्रद्धा करना सो नियमसे सुम्प्रकुदशंन्‌ है। भगवान आत्मा 
परसे निराला त्रिकाल स्वभावसे निर्मेल ही है, वर्तेमान प्रत्येक समय- 
की अ्वस्थामें कर्मके संयोगकों अपेक्षा भशुद्धताका अंश है, उसे 
देखनेवालो व्यवहारहष्टिको गौण करके त्रंकालिक एकाकार सामान्य 
ज्ञायक स्वभावको शुद्धनयसे अपने एकत्वमें निर्िचत्‌ किया गया है 
अर्थात्‌ निःशंक श्रद्धा की गई है ओर वही जन्म-मरणको दूर करनेका 
निद्चितु उपायरूप प्रथम गुण है। ( ग्रुणयलाभ ) 

नवतत्त्वोंके जो विचार मनमें होते हैं उनके विकल्पोंमे अटक- 
कर आत्माको अनेक भेदरूप कहकर व्यवहारनय सम्यकदशनकों अनेक 
भेदरूप कहता है वहाँ व्यभिचार (दोष ) आता है, एकरूप नियम 
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नहीं रहता । आत्मा एकस्वभावी है, उसे नवत्तत्त्वोर्में रोकना अर्थात्‌ 


एक तत्त्वकों अनेक तत्त्वोंमें रोकना स्रो व्यभिचार है। 
यहाँ कहनेका तात्पर्य यह है कि अविरोधरूपसे सच्चे देव 


गुरु, जार और नवतत्त्वोंकी भ्रद्धाके भेदोंको जाननेके वाद भी उसके 
अनेक प्रकारमें--शुभरागमें रुकना पड़ता है सो गुण नहीं है, किन्तु 
निर्दोष एकरूप स्वभावका निश्चय करके उसमें शुद्धनयसे श्रद्धाके 
लिमंल विधयमें रुकना सो ग्रण है। देव गुरु शास्ष भी परवस्तु है, 
उसके आश्रयसे तथा नवतत्त्वोंके शुभविकल्पणेँ. रुकनेसे एकरूप 
निविकल्प अनुभव नहीं होता, किस्तु पूर्ण ज्ञानानन्‍्द निविकार, त्रिकाल 
स्वभावका रक्ष करके अन्तरंगर्में उन्मुख हो तो अभेद, शान्त आनन्द- 
का अनुभव होता है। जिसे परावछम्बनसे तथा शुभरागसे ग्रुण प्रगट 
होनेका विश्वास जमा हुआ है उसके घ॒र्मेका धरारम्भ भी ना नहीं हुआ है 
समयतारमें तो पहले धम्मके प्रारम्मकी वात है। जो 
अनाविकालका अत्यंत अप्रतिबुद्ध-तिरा अज्ञानी है वह परमाथ्थेस्वरूपके 
रहस्यको जान सके इसलिये सर्वप्रथम परमार्थे सम्यक्दशनकी बात 
कही हैं। समयसारमें प्रत्येक बात स्पष्ट कही है। जो यथार्थको 
समझता है उध्षके सम्पूर्ण भमका नाश दो जाता है और जूसा परमा 
नृन्द पूर्ण स्वाधीन स्वभाव है बसा ही प्राप्त होता है। 
2... “तीवोंकाल्में मनुष्य भव महादुलूम है, उसमें भी पाँचों इन्द्रियों- 
की पूर्णता और उत्तमधर्मका श्रवण दुलंभ है। और जब ऐसा 
अमूल्य सुयोग प्राप्त हुआ है तब यदि जन्म-मरणको दूर करनेका 
उपाय न करे तो फिर अनन्तकालमें भी ऐसा सुयोग मिलने वाछा 
नहीं हैं। सांसारिक कार्यों भी पिता पुत्रसे कहता है कि यदि इस, 
भर मौसममें नहीं कमप्येगा तो कंसे चलेगा ? इन दो महीनोंमें बारह 
महीनोंकी रोटी पैदा करनी है। इसीप्रकार आचार्यदेव कहते हैं कि 
अब तुझे यह सर्वोत्तम अवसर प्राप्त हुआ है, एक-एक क्षण एकछाख 
वर्षके समान जारहा है इसलिये आत्मकल्याण कर ले । ऐसा महामुल्य 
मनुष्य भव प्राप्त करके भी यदि अपूर्व श्रद्धा चहीं करेगा तो यह प्राप्त 
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किया हुमा स॒ब व्यर्थ जायेगा, इसलिये पहले पूर्वापर विरोध रहित 
आत्माकी यथार्थ पहिचान करना चाहिये। यह तो प्रथम भूमिकाकी 
रीति है । 

शुद्धनयकी सीमा तक पहुँचने पर भ्रथवा पवित्र स्वभावकी 
मर्यादामें पहुँचने पर, नवतत्त्वका भेदरूप व्यवहार गौण होजाता है। 
तब विकल्पके आश्रयरूप दोषमें रुकना नहीं होता; प्रमार्थहृष्टिमें 

एकरूप निश्चयका नियम रहता है । 

कसा है वह शुद्धनयका विषयभृत श्रात्मा ? पूर्ण ज्ञानघन है, 
सर्व लोकालोकको एक ही साथ सहज जानने वाला ज्ञानरूप है। जैसे 
दर्पणमें जितना दिखाई देता है वह उसकी स्वच्छताकी शक्ति है, 
दिखाई देनेवाली परवस्तु उस दर्पणमें प्रविष्ठ नहीं होती, इसीप्रकार 
श्रात्मा श्रूपी पूर्ण ज्ञायकस्वभाव है। जिसका स्वभाव ही जानना है 
वह किसे न जानेगा ? और कब न जानेगा ? वह सबको जानता है 
और एक ही साथ जानता है इसलिये मैं पूर्ण ज्ञायक हुँ, किचित्‌मत्र 
हीन नहीं हैं; मेरा स्वभाव विकारी या उपाधिमय नहीं है। ऐसे स्वाधीन 
आत्माकी पहिचान होने पर अनादिकालीन मिथ्या-मान्यताका नाश 
होकर निर्मल श्रद्धा प्रगट होती है! श्रद्धा कहीं आत्मासे प्रथक्‌ पदार्थ 
नहीं है, वह आत्माका ही परिणाम है, इसलिये भात्मा ही है। इस- 
लिये जो सम्यकदशंन है सो आत्मा है, अन्य नहीं । 

इसे समझे बिना धर्मके नाम पर जो कुछ करता है वह सब 
व्यर्थ जाता है, क्योंकि जिस भावसे भव होता है उस भावसे भवकां 
नाश कदापि नहीं होता । जिस भावसे पुण्य-पापके विकारी भावका 
नाद होता है। वैसी श्रद्धा और स्थिरतारूप अविकारी भावसे धर्मका 
प्रारम्भ होता है। प्रतिक्षण भयंकर भावमरण करके विपरीत भावसे 
अनन्त भव घारण किये तथापि तुझे अपनी दया नहीं आाती ! अब 
भव धारण नहीं करना है, इसप्रकारका भाव यदि अन्तरंगमें उदित हो धारण नहीं करना है, इसप्रकारका भाव यदि अन्तरंगमें 
तो भवरहित अविनाशी अ्रसंयोगी स्वरूपको पहिचाननेका पुरुषार्थ क असंयोगी स्वरूपको पहिचाननेका पुरुषार्थ करे, 
कितु जिसे प्रभवकी श्रद्धा ही नहीं है और जिसे अभी इतनी सामान्य 

५७ 
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आस्तिकता भी नहीं है कि आत्मा नित्य होगा या नहीं, अथवा 
आत्मा एकाकी रहे तो उसमें क्या सुख है, और जो वर्तमान संयोगको 
ही मावता है तथा जिसकी ऐसी घारणा है कि मरनेके बाद चाहे मानता है तथा जिसकी घारणा है कि ता 


जो होता रहे इसकी हमें चिन्ता क्‍यों होनी चाहिये, उसके ल्यि 
आचार्यदेव कहते हैं कि तू प्रभु है, तेरी त्रिपरीत मान्यतासे तेरे 


गुणोंमें क्षयरोग लग गया है और तू अपने स्वभावके विरोधभावसे 
चौरासीके अवतारमें परिभ्रमण कर रहा है, इसका खेद होना 
चाहिये । मुझे संसारका कुछ भी नहीं चाहिये और किसीके..साथ 
मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है यह जानकर असंग, अविकारी, स्वाधीतत- 
स्वभावकी श्रद्धा कर । 


यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि जो नय है सो श्रत- 
ज्ञान-प्रमाणका अंश है, इसलिये_ शुद्धनय भी श्रुतज्ञाच-अमाणका ही _ 
अंजू हुआ । त्रिकालस्थायी सामान्य एकरूप स्वभाव और वतंमान 
अवस्था दोनों मिलकर संपूर्ण वस्तु है, इसप्रकार ध्यानमें लेना सो 
अपूर्ण अवस्थामें 'परोक्षप्रमाण” अथवा श्रुतन्ान-प्रमाण कहलाता है, 
और केवलज्ञानरूप पूर्ण अवस्थाको 'प्रत्यक्षप्रमाण' रूप ज्ञान कहते हैं । 

जैसे कोई पुरुष सौ वर्षका है, उसे वर्तमान रोगी-निरोगी 
अवस्थाके भेदरूपसे न देखकर एकरूप सौ वर्षका देखता सो शुद्धनय 
अथवा निशचयहष्टि है; उस निशचयकी झोरके लक्षको गौण करके 
वर्तमान अवस्थाको देखना सो व्यवहारनय है और उन दो अपेआओोका 
भेद न करके पुरुषको जानना सो श्रृतृप्रमाण है। इसीप्रकार आत्मामें_ 
त्रिकालूस्थायी ज्ञायक एकरूप भावकों देखना सो निरचयनय है. 
अखण्डताके लक्षको गौण करके वर्तमान अवस्थाका देखना सो व्यवहार- 
नय है और त्रिकाह अखण्डस्वरूप एवं वर्तमान अवस्थाके दोनों 
पहलुओंका एक साथ अखण्ड वस्तुरूपसे ज्ञान करना सो प्रमाण अर्थात 
श्रुतप्रमाण कहलाता है । एक पहलूका ज्ञान नयज्ञान है और दोनों 
पहलुओंका एकसाथ जो ज्ञान है सो प्रमाणज्ञान है । 
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भ्रदन:--जब केवलज्ञान होता है तब आत्मा कैसा मारूम 
होता है ? टः 

उत्तर--जैसा यहाँ है वसा ही वहाँ है। यहाँ परोक्षप्रमाण- 
रूप श्रुतज्ञानमें भलोभाँति आगम-शास्त्र द्वारा स्वयं निजको जान सकता 
है। जो पंचेन्द्रियोंके विषयमें सुख माना है सो कहीं परमें देखकर 
नहीं माना है; यथेच्छ मिष्टान्ष आदिके रसमें जो मिठास मान रखी 
है उसे स्वाद परसे निर्चित्‌ नहीं किया है। मैं कहाँपर सुखका निश्चय 
कर रहा हूँ इसकी खबर निश्चित्‌ करने वालेको ही नहीं है। परमें 
सुख है ऐसी कल्पना स्वयं ही भीतरसे उत्पन्न की है, यह अरूपी भाव 
आँखोंसे दिखाई नहीं देता तथापि अनादिकालसे उसका ऐसा 
हढ़ विश्वास है कि उसमें वह शंका नहीं करता। यद्यपि परवस्तुमें सुख 
नहीं है किन्तु स्वयं श्रपनी विपरीत कल्पनासे मिष्टान्न श्रादि जड़ वस्तुके 
स्वादमें सुख मान रखा है। यह ज्ञानकी विपरीतदशा है। यदि 
पुरकी ओरसे दृष्टिकों वदरूकर अपनी ओर करे तो स्वयं अपना 
निर्णय कर सकता है। सराग अवस्थामें आत्माको परोक्ष श्रुतज्ञाव- 
प्रमाणसे जैसा जानता है उसी स्वरूप केवलज्नानमें प्रत्यक्ष ज्ञात 
होता है, मात्र दोनोंमें निर्मेलता-मलिचताका (-हप्रत्यक्ष-परोक्षका ) 
भेद है। 

प्रइनः--वर्तेमान प्रत्यक्ष अनुभव किसप्रकार होता है 

उत्तरः--अन्धा मनुष्य मिश्रीको नहीं देख सकता किन्तु, वह 
देखने वाले मनुष्यके समान ही स्वाइ,ले सकता है। इसीप्रकार वर्तमान- 
में परोक्षज्ञानी अपने सम्पूर्ण आत्माको अनन्त शक्तिरूप प्रत्यक्ष न देखे 
तथापि उसका स्वसंवेदन ज्ञान तो कर ही सकता है। जब यथार्थ श्रद्धाके 
समयब्जुद्धिपृवेक विकल्परहित निजमें एकाग्र होता है तव और उसके 
बाद जब-जब ऐसे श्रनुभवमें स्थिर होता है तव-तव केवलज्ञानी अपने 


आनन्दका पूर्ण स्वाद अनुभव छेता है, उसी प्रकारके आवब्दका 
आंशिक _स्वाद श्रुतज्ञानके उपयोगके समय लिया जासकता है स्वाद श्रतज्ञातके उपयोगके स सकता है। 
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वीतराग कथित श्ञास्त्रशानसे मति, श्रुतज्ञानी आत्माको पूर्णतया 
शुद्धनयसे परोक्ष जानता है, और अखण्डस्वभावमें एकाग्न होनेपर 
बुद्धिपूवकके विकल्पसे छूटकर सम्यक्दशेनकी निर्मल अ्रवस्थाको 
उत्पत्ति होनेके साथ ही आत्माके निराकुल आनन्दका आंशिक भ्रनुभव 

धर्ममें पहला धर्म सम्यकदशेन है। घ॒र्मे ब्यत्माका स्वभाव 
है, वह कहीं बाहरसे नहीं आता। श्रद्धा, शान, चारित्र, अविकारी ग्रूण 
आत्मामें हैं, क्मोके निमित्ताधीन शुभागुभ विकार क्षात्माका भूल 
स्वभ्ावभाव नहीं है। भात्माका अविकारी अखण्ड मुलस्वभात्र जिस 
भावके द्वारा माना जाता है वह भाव निर्मेल सम्यकदशन है। 

'जैसी दृष्टि वेसी सृष्टि! के अनुसार जिसकी निमित्ताधीन 
विपरीत दृष्टि है उसके विकारी अवस्थाकी उत्पत्ति होती है, और 


निर्भेशल अवस्था प्रगट नहीं होती, ऐसा मिथ्या-हष्टिका फल है। 
सम्यकृदृष्टि त्रिकाल प्रुव श्रखण्डस्वभावको लक्षमें लेता है।। यूथार्थ ज्ञान 


भ्रविकारी स्वभावकों और वर्तमान विकारी श्रपूर्ण श्रवस्थाको यथार्थतया 
जानता है, किन्तु उसमें विकारको नहीं रखना चाहता। जिसकी 
जैसी दृष्टि होती है उसकी बैसी सृष्टि (-प्र्याय ) होती है। मेरा 
स्वभाव तिकालमें पूर्ण निर्मल शाम्रत अनन्तशक्तिसे भरा हुआ है, 
उसकी प्रतीतिके बलसे एक समयमें पूर्ण आनन्द प्रगमट करनेकी 
शक्ति है; उसकी यथार्थ स्वीकृति करनेवाला केवली होजाता है, क्योंकि 
मविकारी पूर्ण केवलज्ञानधन हैँ ऐसी पूर्ण स्वभावकी श्रद्धाके बलसे 
(र्ण स्वभाव तक पहुँचने वाली प्रतिक्षण निर्मेल्रपर्याय प्रगट होती है। 
पहले यथार्थ स्वरूपका बहुमान करके यदि. उसके छक्षकी रुचिको 
बढ़ाये तो यथार्थता प्रगट हुए बिना नहीं रहती । 

ज्ञानी राज्यादिके कार्यमें छगा हो, वाह्यमें बहुत-सी प्रवृत्ति 
हो तथापि वह आत्माकी ग्रथार्थ प्रतीति होनेके कारण स्वभावकी 
निःसंदेहतामें प्रवृत्तमान रहता है #/ वर्तमाव अशक्तिसे शुभाशुभ रागमें 
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युक्त होता है तथापि उसे आदरणीय नहीं मानता, पृण्य-पापकी 
क्रियामें स्वामित्व या कतूंत्व नहीं मानता । निरावरूम्बी अविकारी 
स्वभाव पर ही उसकी दृष्टि है इसलिये निर्मेहताकी उत्पत्ति क्रमशः 
होती रहती है। जिसकी वर्तमान पर्याय पर दृष्टि है, शुभाशुभ विकारमें 
कतृ त्वकी दृष्टि है और जो बाह्मप्रवृत्तिको अपनी मानता है वह भले 
ही मुनि होकर घ्यातमें बैठा हो तथापि उसकी परमें कतृ त्ववूद्धि 
होनेसे प्रतिसमय अशुद्धताकी उत्पत्ति और ग्रंणकी अवस्थाका नाग 
होता रहता है.। ५“ | 

शुभाशुभ विकारके भावकों अपना स्वरूप मानना सो मिथ्यात्व 
है । सम्पूर्ण आत्माका लक्ष करना सो प्रमाण है । एक वस्तुको एक 
पहलूसे लक्षमें लेकर दूसरे पहुलूकों गौण करना सो न॒य है। अखण्ड- 
शुद्ध पहलूसे देखना सो शुद्धभय-निरचयवय है, और मलिन-अधूर्ण 
अवस्थाके पहलसे देखना सो व्यवहारनय है। यह दोनों तय श्षुत- 
प्रमाणरूप सम्पूर्ण ज्ञानके एक-एक अंश-भाग हैं । सम्यक्‌ श्रुतज्ञानके 
द्वारा अवस्थाकों और त्रिकालपूर्ण स्वभावकों एक साथ ज्ञानमें माप 
लेना सो श्रुतज्ञान है | शुद्धनय भी श्रुतज्ञानप्रमाणका अंश है । श्रुत- 
प्रमाण परीक्षप्रमाण है, कयोंकि वस्तुको सर्वज्ञ वीतरागके वचनरूप 
आगम द्वारा जाना है, इसलिये यह शुद्धनय सर्वेद्रष्योसि भिन्न, आत्मा- 
की सर्वेपर्यायोंमें व्याप्त पूर्ण चंतन्‍्य केवलज्ञानहुप-सर्वतोकालोकको 
जानने वाला, असाधारण चेतन्यधर्मको परोक्ष दिखाता हैं। श्रुतज्ञान- 
में आत्मा प्रत्यक्ष नहीं दिखाई देता किन्तु वह प्रत्यक्षका कारण है। 
शुद्धनयसे, स्वाश्रित्‌ लक्षसे अविकारी शुव एकाकार स्वभावकों मानना 
सो सम्यकृदशन है । 

यह बात समझने योग्य है । एक आत्माकी यथार्थ समझके 
बिना भ्रनन्तकाल व्यतीत होगया जिसमें पशु नारक आादिके घोर दुःख 
अनन्तबार भोगे हैं, भव अनन्तकालमें यह दुर्ूम मनुष्य भव मिला 


है, मुक्त होनेका सुयोग श्राप्त हुआ है, इसलिये यथार्थ मनत करता 
चाहिये । यदि कोई यह कहे कि अभी गे मेरे पास साधन नहीं है या 
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निवृत्ति नहीं है तो वह झूठा है। यदि सच पूछा जाय तो इसी समय 
सर्वे सुयोग हैं, क्योंकि आत्मा वर्तमानमें अन्तरंगके सर्वंसाधनोंसे 
प्रिपूर्ण है। अन्तरंग साधनसे ही सब कुछ हो सकता है। देह, मच, 
वाणीकी प्रवृत्तिक्प आत्मा नहीं होगया है, नरकमें भर्यकर प्रतिकूल- 
ताओंके संयोगमें रहने पर भी आत्मामें कोई प्रतिकुलता नहीं आगई 
है, ऐसी प्रतीति करके वहाँ भी प्रतिकुलताके संयोग होने पर भी आत्मा 
शांति भोग सकता है । अनन्त जन्म-मरणका नाश करने वाले यथार्थ 
सम्यकृदशंनको प्राप्त करना ही मनुष्य-जीवनका वास्तविक कतेंव्य है, 
यही मोक्षका वीज है । 
में... शुद्धनय पूर्ण केवलज्ञान स्वरूपको प्रोक्ष दिखाता है | यदि 
पहले परोक्ष प्रतीति न करे तो प्रत्यक्ष प्रतीत्ति भी न हो । जो यह कहता 
है कि जो कुछ अपनी आँखोंसे देखा जाय वही मानना चाहिये, तो वह 
तास्तिक है। अ्रनुभवसे तो प्रत्यक्ष है ऐसा ज्ञानी कहते हैं; किन्तु जो 
पह कहता है कि मैं तो प्रत्यक्ष देखने पर ही मानू गा तो वह नास्तिक 
ही है, क्योंकि पृर्ण प्रत्यक्ष होनेके बाद माननेको क्‍या शेष रह 
जाता है । 

इस समयसार श्ाास्त्रमें किसी वस्तुका स्वभाव शेष नहीं है । 
ग्रन्थाधिराज तुझमें हैं भाव ब्रह्माण्डके भरे”। विश्वकी जितनी 
विपरीत मान्यताएँ हैं वे सब और स्वभावकी ओरकी अनुकूल बाजू 
एवं तत्सम्बन्धी सम्पूर्ण प्रइनोंका स्पष्टीकरण इस महान्‌ ग्रन्थमें है । 
तैयपूर्वक अपूर्स पात्रताके द्वारा सुने, क्रमशः श्रवण-मननकी पद्धतिसे 
भ्रस्यास करे तो कुछ कठित नहीं है । इस समय तो लोगोंने वाह्य- 
क्रियामें और पुण्य-पापकी प्रवृत्तिमें घर्मे मानकर और मनवाकर 
वीतरागके शासनको छिन्न-भिन्न कर डाला है, और समयसारमें 
भ्रन्तरंग तत्त्वकी जो प्राथमिक वात सम्यक्दरशन सम्बन्धी कही है उसे 
उच्च भूमिकाकी बात मानते-मनवाते हैं; इसलिये, तटस्थ भावसे 
विचार करना चाहिये । न्व्ह्धिक्ष 

प्रदन:--जब यह सब वुद्धिमें जमेगा तभी तो माना जायगा ? 
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उत्तर:--किसी साहूकारके यहाँ पचास हजार रुपया ब्याज 
पर रखना हों और वहाँ जाकर वह उस साहूकारसे कहे कि पहले यह 
बताइये कि आपके पास कितनी जायदाद है, तथा उसके लिये अपने 
बही-खाते भी दिखाओ, साथ ही यह भी कहे कि अपने घरके गहने 
आदि भी दिखाओ एवं अपनी प्रति.का भी प्रमाण दो; तभी में 
झ्रापके यहाँ अपने रुपये व्याज पर रखूगा। ऐसा कहने वालेको 
साहुकार स्पष्ट सुना देगा कि मुझे तेरे रुपयोंकी आवश्यक्ता नहीं... है, 
तू अपना रास्ता नाप। यदि उस साहुकारके मुनीमसे पूछा जाये तो 
वह भी कहेगा कि सब कुछ नहीं बताया जासकता, किन्तु तू स्वय॑ 
आकर दूकान पर बठ, यह देखकर प्रतिष्ठाके सम्बन्धमें स्वतः जान- 
कारी कर ले कि युहाँ हुंडियाँ कैसी चल रही हैं; इसप्रकार कुछ दिन 
परिचय करके जान ले, इसके बाद यदि तुझे स्वयं विश्वास आगे तो 
रुपये जमा करा देना। इसके बाद ऐसा करने पर जब विश्वास जमता 
है तो रुपया जमा कराता है; तथापि संसारके विश्वासमें कहीं अन्तर 
पड़ सकता है, किन्तु परमार्थमें सतमेंसे सत्‌ ही आता हैं, उसमें 
अन्तर नहीं पड़ता। किसीकी ऋद्धि अपनी आँखोंसे देखकर ही विश्धास 
करूँगा ऐसा कभी नहीं बनता; उसीप्रकार आत्मा कितनी ऋद्धि भरी 
हुईं है यह दिखाओ तभी मानूगा, तो ऐसा कभी नहीं हो सकता। 
किन्तु विचार करे कि जो वस्तु है सो नित्य है, ज्ञायकस्वभावकों कोई 
हीं रोक सकता, कोई नहीं दे सकता, इसलिए स्वभाव स्वतंत्र है। 
जिसका स्वभाव सतत जाननेरूप है वह अपूर्ण, हीन भ्रथवा परमें 
अटकने वाला नहीं होसकता, यही निश्चित्‌ होसकता है। शायकरूपसे 
प्ररूपी भ्रात्मा और उसका अरूपी ज्ञान परोक्षप्रमाणसे बराबर जाना 
जासकता है। जिनके अल्प और श्रपूर्ण अवस्था या विकार नहीं है वे 
पूर्ण केवलज्ञानी ही हैं ऐसा निर्णय करना चाहे तो निश्चय होसकता 
है। इसलिये सत्समागमममं रहकर परिचय करके ध्यान रखकर सुनना करके ध्यान रखकर सुनना 


चाहिये भौर अन्तरंगसे समझना चाहिये अन्तरंगसे समझना | 


जो घ॒स्तु नित्य ह है उसमें पूर्ण स्वाधीन शक्ति भरी हुई है णं॑_स्वाधीन शक्ति भरी हुई है। 
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यद्वि स्वाधीनतया पूर्णशक्ति न हो तो वह वस्तु ही नहीं है।जो “है 

उसे “नहीं” कँसे कहा जासकता है? जो है सो स्वाघीन है, उसे परा- 

धीन कैसे कहा जासकता है? स्वयं नित्य जैसा है वैसा अपनेको जानना 

चाहिये और परख्पसे-उपाधिरुपसे नहीं है ऐसा जानना चाहिये। 
सप्रकार त्रिकाल पूर्ण एकत्वका निर्णय करके भ्रुल्पज्ञानमें पूर्ण ज्ञानकी 

श्रद्धा करे तो प्रत्यक्ष केवलजानी होसकता है। 


जैसे साहुकारकी पेढीमें हुंडियोंके लेन-देनमें किसी प्रकारका 
कोई विरोध न देखे तो फिर उसके घरकी सब बात जाननेसे पूर्व 
ही उसका विश्वास कर लिया जाता है, इसीप्रकार केवलज्ञानीके वचनों- 
के अविरोधी न्यायरूप आगमका सत्‌ समागमके द्वारा परिचय करके, 
श्रवण करके निजको अविरोधीपनसे तत्त्वका जो एक न्याय जम 
जाता है उसे अपने आत्मामें परिपूर्ण विश्वास होता है। वह श्रुतज्ञान- 
प्रमाण परोक्ष है तथापि प्रत्यक्ष स्वभावकी प्राप्तिका कारण है, यह 
जानकर छलद्मस्थ-मतिश्रुतज्ञानी जीव वीतराग द्वारा कथित भागमकों 
प्रमाण करके, शुद्धनयसे ज्ञात श्रविकारी पूर्ण श्रात्माका श्रद्धात करता 
है सो निदचयुसम्यकृददन है। 

जहाँतक केवल, ( मात्र ) व्यवहारनयके विषयभूत नवत्तत्त्वके 
विचारमें जीव रुकता हैं वहाँतक सम्यकृदशन नहीं होता । निर्मित्ता- 
घीन अवस्थामें शुभाशुभ विकारीभावके द्वारा मुझे गुण प्राप्त होगा 
ऐसा माने, अथवा चव॒तत्त्वके शुभरागको करने योग्य माने, हित॒कर माने, 
अपना माने तो उससे मिथ्याहृष्टिता दूर नहीं होती। सुर्वज्ञ भगवान 
कहते हैं.कि जितने शुभाशुभ भाव हैं वे सब व्यवहारके पक्षमें जाते 
हैं। पदचात्‌ उन्न नवतत्त्वोंकी श्रद्धा हो छो भी वह केवल व्यवहारका 
पक्ष होनेसे वहाँ मिथ्याहृष्टि ही है। पूर्णस्वभावकी यथार्थ श्रद्धाके 
बाद धर्मात्माको जहाँ स्थिर नहीं होसकता वहाँ नवतत्त्वके विचार- 
की शुभवृत्ति उत्पन्न होती है किन्तु उसे उसका श्रन्तरंगसे श्रादर नहीं 
होता। इसलिये आचायंदेवने कहा है कि नवत्तत्त्वोंकी परिषाटीको 
छोड़कर शुद्धनयक्रा विषयभूत एक आत्मा ही हमें प्राप्त हो, हम दूसरा 





हैँ चाततांप अवस्याओं अआयंदा हूं कब, 
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यथूर्थ स्वरूपको जासे तो उनके कहे हुएको स्वयं यथार्थ समझे ओर 
जाने । जैसा सर्वेज्ञ भगवानका पूर्ण स्वभाव है वैसा ही परमाथेसे 
प्रत्येक आत्माका स्वभाव है | ऐसी श्रद्धा शुद्धभयके झाश्रयसे होती 
है। यह बात चौथे इलोकमें टीकाकार आचायंने कही हैः-- 
अतः शुद्धनयायत्तं प्रस्यग्ज्योतिब्रक्नास्ति तत्‌ । 
नवतचगतत्वेषि यदेकलं न मुंचति ॥ ७ ॥ 





तत्परचात्‌ शुद्धनयाधीन जो सर्च प्रद्रव्योंसे भिन्‍न, पर- 
निमित्तके विकारी भावोंसे भिन्‍न तथा मनके विकल्पोंसे परे ऐसी 
चैतन्य-चमत्कार मात्र आत्मज्योति है सो प्रगट होती है, क्योंकि 
वर्तमान अवस्थामें चवतत्त्वोंके विकल्पोंमें व्यवहारसे अटकने पर अनेक- 
प्रकारसे दिखाई देती है. तथापि चुद्धनयसे देखने पर अपने एकरूप 
घ्रवस्वभावकों नहीं छोड़ती । इसप्रकार श्रात्माकों परिपृर्ण मात्ते 
और न्यायसे बरावर जानकर शुद्धनयके छारा पूर्णस्वभावकी श्रद्धा 
करे तो विकारका चाण, निर्मल अवस्थाकी उत्पत्ति और अल्पकालमों 
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